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“55८3 श्री पूर्णदेवी स्मारक छक्ः-- 


इशावास्थोपनिषद्‌ 


महर्षि श्रीमदयानन्दक्ृतभाषाभाष्य तथा 
विविधमतभावसंग्रहसहित 


(७5 संग्रहीता 


(२६) रघुनाथदत्त बन्धु! 
[०९2 6१ 


श्र पं, ठाकुरदृत्त शर्मा वैद्य, अम्नृतधारा, देहरादून 
ने अपनी आदर धर्मपत्नी 
श्रीमती पूरदेवी जी 
, की पुण्यस्मृति में धर्म-प्रेमी सज्जनों में वितरण करने 
के लिए प्रकाशित किया । ह 


हल बार | संवत्‌ २०१२ [प्रेमो पहार 
०0" डे 
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आवश्यक निवेदन 

आपको मरा अगला लेख पढ़ने से यह तो स्पष्ट हो हो 
जायेगा कि में आर्यसमाज का एक तुच्छ कार्य-कर्ता हैँ । इसी- 
लिये श्री २०८ स्वामी दयाननद्र के मराष्य को प्रथम स्थान 
दिया है । और द्वितीय भाग जिन्नासुओं को सब आचायों के 
विचार जानने की खझुविधा के वास्ते है | उनमें भी जो चैंदिक 
सिद्धान्तों के अनुकूल हैं वे सव मुझे मान्य हैं । हर विचार के 
विद्वानों को इससे वढड़ा छाम होगा, ऐसी मुझे पूर्ण आशा है । 


विनीत :--- 
ठाकुरदत्त शर्मा वेद्य 


मुद्रक :--- 
देवदत्त शास्त्री, विद्याभास्कर, 
“विश्वेश्वरानन्द केदिक रिसर्च इन्स्टीच्यूट प्रेस, 
?.,0. साथु आश्रम, होशिआरपुर (पंजाब) 
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री मती माननीया पूण्ंदेवी जी, जन्म सं० १६३७ निर्बाण सं० 


न डे 6 
२०११ वशाख कृष्ण प। 
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स्वर्गीपा श्रीमती प्रणदिवी 
( जीवन की कुछ घटनाएँ ) 


+ लक न 


श्रीमती पूणेदेवी सचमभुच सतयुग की एक देवी थी । हमारा बिबाद 
४४-१२ वर्ष की अजस्था में ही उस समय की प्रथानुसार हो गया था। 
चाग्दान तो ५-६ वर्ष की आयु में हो गया था| हमारी दोनों की आयु 
झखभग बराबर ही थी | दोनों का जन्म संयत्‌ १९३७ वि० ही था | 
मैं फ्तेहवाल (जिला अम्त॒तसर) का निवासी हैँ | उनका जन्मस्थान 
था--नौशहरा मजारसेंद, जिला गुरदासपुर । 
वाग्दान ( मंगनी ) की घटना भी अद्भुत है। नारोबाल और 
नौशहरा मज्जासिंह से दो नाईं शकुन लेकर फत्तेहवाल पहुँच गये | घर 
वालों ने वृत्तान्त पूछे तो नारोवाल (ज़िला स्थालकोट) का घराना घनाद्य 
ज्ञाव हुआ | नौशहरा के नाई ने स्पष्ट. कह दिया कि “उसका यज़मान 
तो एक निर्धन व्यक्ति है, घर में कोई पुत्र भी नहीं, केवल दो कन्याओं 
ने जन्‍म पाया है । एक कन्या का विवाह हो चुका है और दूसरी विवाह 
के योग्य हैं--उसी सम्बन्ध में यह शकुन छाया हूँ ।” 
घर वालों ने .नारोवाछ के नाईं का बहुत स्वागत सत्कार करना 
भारस्म कर दिया । सबका ध्यान उसी ओर आक्ुष्ट हो गया। परस्तु, घर 
के बुद्ध पुरुष भ्र्थात्‌ मेरे दादा जी (बाबा जी) घर भें उपस्थित नहीं थे । 
बड़ों की क्षाज्ञा और भ्नुमति के विगा कुछ नहीं हो सकता था । अतः, 
दोनों ही उनकी प्रतीक्षा में तीन-चार दिन तक टिके रहे । बाबा जी के 
भा जाने पर दोनों ने अपना-भपना वृत्तान्त सुनाना आरम्भ किया। 
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ख्र 
उनसे पूछा “मेरे घर में प्रथम 
ध्यानपूर्वक सुन हेने के 3 ४ ल्‍ रो से भाये हुए नाई है शा 
किम का «“पहुछे तो मैरा पग ही इस घर में पड़ा । ह्ट्स 
ही ॥3ह ही और शकन भाँग लिया ईस विचार से क जिस 
हक कक हा है वही हमारे धर की श्री भौर शोभा हं । 
>० री पक 'सं येथोर्थ सिद्ध हुए | उन दिनों, और वह भी ग्राम 
उनके चन 
सी को देखने की प्रथा नहीं थी | । 
ह & की अवस्था में विवाह हो गया। देवी तीन विन 
के. छी गयी । उसके तीन वर्ष के 
फत्तेहवाल रह कर नौशहरा चछी गयी | 
विवाह उपरान्त द्विरागमन ( मुकछावा ). सम्पन्न डुतआ | कुछ #0९ 
रह कर पुनः अपने पितृ-ग्रह छौट गयीं | एक या दो ब 
बाद ज्यागमन- हुआ । तब हमारा झुभ-मिछन डुआ और उसके पश्चात्‌ 
७३ वर्ष की आयु तक, जबकि २४ -अग्रैल १६७४, तदनुसार ३२ नैशाल 
सम्बत्‌ २०११ को वह मुझे छोड़ कर परछोक सिधार गयीं, हम प्रायः 


इकट्ठे ही रहे । ' 

विवाह अल्प अवस्था में ही--बाल्यकाल में--हो गया था, पढ़ी- 

: लिखी भी कुछ नहीं थीं। परन्तु इस देवी के माता- 

पति-परायणता पिता पठित न होते हुए भी इतने उच्च विचारों के थे 

कि उन्होंने पतिब्रंत धर्म्म की समुज्ज्वल शिक्षा से इन्हें 

पूर्ण दीक्षित कर दिया था और अपने धर्म कर्म्म में सम्यक्‌ रूप से छगा 

दिया था | वर्ष भर के स्त्रियों के समस्त पौराणिक व्रतोपचार और नारी 

४ के कृत्य इनको कंठाग्न थे और उनका यथावत्‌ पालन करती थीं | मैं 

मल कब चूस मै 

वैदिक धर्म्म की शिक्षा दी | 5२58 बगावत 

किक मंडल 3 हि हक (0००३ वृत्ति की थीं/कि 
७३) तो कई बातों में तो मुझसे 
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कै > आगे बढ़ गयीं | अहूट ऊगन और उत्साह के परिणाम-स्थरूप वर्षों तक स्त्री 
आर्य्यसमाज वच्छोवाली (लाहौर) की प्रधाना रहीं और इतनी अधिक सम्मा- 
एनित हुईं कि सब ख्त्रियां उनके संक्रेतमाश्र पर चछती थीं । अब समस्त पौरा- 
णिक व्रतोपचार, कथा-कीर्त्तन भौर पूजा कृत्य समाप्त हो चुके थे । फिर भी 
पंजाब की नारियों को 'करवा च्ोथ' का ब्रत अत्यन्त प्रिय है| यह पति 
के कल्याण के लिए बहुत आवश्यक माना जाता है। इसको न करना 
अड़ा अपशकुन गिना जाता है। कार्तिक मास में जब करवा चतुर्थी आयी 
तो भ॑ने उनसे कह दिया कि “में तो आर्य्यसमाजी हूँ, मेरी धर्मपल्नी इस 
अत को नहीं रख सकती |” इस आदेश पर मेरे माता-पिता भी अप्रसन्न 
डुए। किन्तु उन दिनों नयी उमंग, नया उत्साह तरद्जाय्रित था | मैं 
सहमत नहीं हुआ | अन्त में, हृदय मसोस कर देवी ने मेरी बात मान 
ली। दिन भर प्रार्थना में हृदय से तीन रहीं। इसी प्रकार कई 
चर्ष व्यतीत हो गये | 


पूज्य श्री स्वामी सत्यानन्दर जी हमारे ऊपर स्नेह-सिंचित अनुग्रह 

करते रहे है | स्व आयु म॑ बड़े होते हुए भी वह इस देवी को मातृवंत्‌ 
मानते रहे हं। एक दिन उन से ब्रतों के सम्बन्ध में बातचीत चल पड़ी 
तो श्री स्वामी जी ने कहा कि “कुछ ब्रत सम्बन्ध-सूचक होते हैं जिन का 
अभिश्राय यह है किब्रत द्वारा मन को पवित्र करके उस सम्बन्ध का 
विचार किया जाय । उदाहरण के रूप में व्यास-पूजा का ब्रत गुरुविशेष 
के सम्बन्ध का सूचक है, आतृ-द्वितीया ( भैया दूज ) भाई और बहिन 
के सम्बन्ध की सूचक है। इसी प्रकार करवाचौथ भी पति एवं पत्नी के 
सम्बन्ध का सूचक हे और व॒ह्ध सम्बन्वियों को सम्मानित करने की शिक्षा 
देता है | इस व्रत के रखने में कोई हानि नहीं है |” इसपर देवी ने 
बड़ी नम्नता पूर्वक निवेदन किया कि अब तो करवाचौथ का व्रत रखने की 
आज्ञा दान कर दीजिये | मेंने कहद-- यदि यह सम्बन्ध सूचक है तो 
इस ब्रव के द्वारा पति और पत्नी को अपनी-अपनी प्रतिज्ञाओं का स्मरण 
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कामना करती है 
दल पान अत जाहिये। पी पक कहती जाहिये। लठप 
तो पुरुष को भी पत्नी के कल्याण हक फन मे कई पैक काँप- 
इव के. ही १७ अन्य हम" द्ैना, कलठ्झों या. 
जिक झृत्य नहीं करने बूँंगा जैसा कि चरइमा क्रो ५॥/ 
करवों का पूजन करना इत्यादि । ८8 
ली । पर, मान कर गजब हा कर दिए 
रात वह भाशपोको कमी और मेरे बहुत आप्रद्द करने अपितु राकरू 
रोकने पर भी धऋद्धावनत द्वोकर मेरे पैर घोकर चरणास्टत पान कर गर्यी ४ 
बत खोल दिया। उस घड़ी जो प्रार्थना वह प्रभु स किया. 
करती थीं, वह भी बड़ी अद्भुत होती कि धमेरे पति जिस प्रकार मेरा 
डोछा छाये हैं, उसी प्रकार दे प्रभु ! मुझे इमशान में छोड़ कर आर्वे [? 
बह तो मुझ से यहां तक कहा करतीं कि आप जिस समय मेरा दाह करके 
आयें तो खुशी के पताशे बॉँटना !” प्रभु ने उन के हृदय की प्रार्थना: 
स्वीकार कर ली और ६० वर्ष का सम्बन्ध तोड़ कर मुझे अकेला छोड़ करू 
स्वर्ग सिधार गर्यी ! 


अधिक विदुषी तो थीं नहों | फिर भी जो व्याख्यान वह देती थीं 

बह होता था बड़ा प्रभावशाली । अपने प्रत्येक व्याख्यान 

व्याख्यान में पतिव्रत धर्म की श्रेष्ठठा का कुछ न कुछ अवइय प्रति- 

पादन करने का उनका स्वभाव बन गया था। आजकल 

की बालिकाओं की चाछढाल के विरुद्ध वह बहुत कहा करती थीं । लाहौर 

में जब अखिल भारतीय महिला सम्मेलन हुआ था तो उसके स्वागताध्यक्षा. 

के आसन से मद्दिकाओं की दशा सुधारने और प्रचलित कुरीतियोँ दूर 

फ्ी फट विषय पर दिया गया उनका अभिभाषण इतना प्रभावशाली था 

कि कई पत्रकारों ने उस पर अप्रलेख भौर सम्पादकीय टिप्पणियाँ: 
लिखी थीं | 


५क मन्य अवसर पर भायये समाज इछहौजी के वार्षेकोत्सव पर वहां: 
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की पुत्री पाठशाला की कन्‍्याओं को पारितो 
उन्होंने जो भाषण किया था उसको हमारे 
जी एम० ए० सुनकर भ्रत्यन्त गद गदू 
की तथा हार्दिक भाशीर्वाद दिया | 


तो षिक वितरण करते समय 
मित्र सास्टर श्री शिवदयारू 
होगये थे, उनकी अमित प्रश्न॑सा 


वैदिक सन्ध्या और हवन में उनकी बढ़ी अनुरक्ति थी। भक्तिमाव 

के भजनों की रचना स्वयं भी करनी थीं ! सम्सक्ों 

'नित्य कर्म्मानुशीलन में प्रायः उन्हीं को प्रभु की प्राथना करने के छिये 

कहा जाता था | कारण, उनकी प्रार्थना हृदय के 

अन्तस्तल से निकली हुईं श्रोताभों के हृदयों को हिला देती थी। गृद्द 

में भो वह बड़े प्रेम और भक्तिभाव से अपने भजन में बैठा करती थीं। 

अभ्यास करने और ध्यान में बैठने की उनकी बड़ी अभिरुचि थी। मैं 

जिन जिन महात्माओं के पास जाता तो वह तद्क्षण मेरे संग चल पड़ती । 

उनकी तनन्‍्मयता और एकाग्रता इतनी बड़ी चढ़ी थी कि एकासन पर दो 
दो घण्टे तक ध्यानमप्त हो जाया करतीं | 


जिस आर्य्य सामाजिक काय्ये को हाथ में लेतीं तो उसमें तन झौर 
मन से जुट पड़तीं और बड़ी निषुणता के साथ सम्पन्न 
कर्म्मवीरता करके ही छोड़तीं | ख्री-समाज के उत्सवों' की सफलताओं 
की श्रेयस्विनी वही हुआ करती थीं | 
मथुरा में श्रीमदयानन्द शताब्दी का जब महोत्सव हुआ तो उन्होंने 
विशेष भजनों की रचना करके सत्री-समुदाय को साथ लेकर समंडली बनाई 
और मथुरा के प्रत्येक बाजार, गली, कूचे में प्रेम से उन भजनों को गा-गा 
कर एक अपूर्व रस पेदा किया। नगरकीत्तैन में इन खियों के साथ मिल 
, कर बढ़ा कार्य्य किया । 
दक्षिण हेदराबाद के सत्याग्रह के समय सत्याग्रहियों के जव्थों को 
उत्साह के साथ वीरता, कमेठता और धर्मं-परायणता की शिक्षा दे दे कर 
विदा करती थीं | धन तो कितना ही जमा करके भेज दिया था। 
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इस प्रकार मैंने भार्य-समाज का जो भी काये हाथ में लिया वह 

निरन्तर क्षनन्य भनुगामिनी बन कर मेरी अखण्ड सहायिका हो जाती + 
देश के विभाजन के पश्चात्‌ जब देहरादून भाये और सभा ने मुझ को यहाँ 
के कन्या-गुरुकुछ का मुख्याधिष्ठाता बनाया तब भी वह मेरी सहायिक्रा 
रहीं | कन्या-गुरुकुछ में जाकर निरन्तर निरीक्षण करतीं कौर क्षपनी अद्टट 
छगन तथा निष्ठा के फलस्वरूप कई सुधार कर दिये । जब बह वहां जाती 
थौं तो समस्त छात्राएँ 'माता जी, माता जी! कह कर उनके चारों ओर 
एकत्र हो जातीं और कोई कष्ट हो तो खुले हृदय से कह दिया करती थीं | 
भोजन की व्यवस्था भी अच्छी हो गयी । स्वयं भोजनशाला में जाकर 
खानपान की कई वस्तुएँ अपने हाथ से बना कर पाचकों को दिखलाया 
करती थीं । और यदि कोई चुटि होती तो डसका उसी क्षण सुधार कर 

दिया करती थीं | 


सदाचार से उनको विशेष प्रेम था वह सदैव ऐसी स्त्रियों की सहायता 

करने को उद्यत रहती थीं जिनके आचार-व्यवहार श्रेष्ठ 

सदाचार से प्रेम पाये जाते थे | इस बात का तनिक पता छग जांने 

पर कि अमुक व्यक्ति आचारहीन है, तो उनकी सारी 

सहानुभूति तत्काल समाप्त हो जाती थी | ख्री-जाति पर कहीं कष्ट देखतीं,, 

तो उसके निवारणार्थ वहीं दौड़ पड़तीं। उनका जीवन अनेक शिक्षाप्रद 

घटनाओं से ओतप्रोत था | यहाँ तो स्थानाभाव के कारण उनके जीवन 
का दिग्दर्शन मात्र इस पुस्तक की भूमिका के रूप में कर दिया है । 


विशष वक्तव्य 


में अपने कर्त्तव्य-पारून से पराइममुख रहूँगा यदि में यह वर्णन न द 


करूँ कि मुझे उन्हीं के कारण यह सम्पत्ति प्राप्त हुईं है। जब मैंने कार्य्य 
आरम्भ करना चाहा तो मेरे पास कुछ भी नहीं था । पिताजी की तो यह 


कर्क 
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इच्छा थी कि में ज़िलेदारी के बास्ते प्रयक्ष करूँ | छन्तमें मैं अपनी देवी 

(धर्मपल्ली) को साथ लेकर लाहौर चला गया भर रेलव विभाग में 

५७) रुपये मासिक वेतन पर कार्य्य फरने ऊगा कि भर नहीं तो कम से कम 
दालू-रोटी तो चलती रहे भौर अपनी इच्छानुसार में क्लौषधालय भी चला 
सकूँ | उस समय औषधियाँ बनाने और उन्हें विज्ञापित करने के लिए. 
भी तो रुपये नहीं थे। मेंने जब श्रीमती जी से बात चलाई तो उन्होंने 
झट-पट अपने सर्व आभूषण, जो साधारण ही थे, मेरे सम्मुख समर्पित कर 
दिये । उनमें से मेंने चांदी का एक आभूषण उठा लिया और बाजार में 
जाकर २७) रुपये का बेच डाछा । उस देवी के इन्हीं २७) रुपयों का 
यह सब प्रताप है कि औषधालय का कार्य्य दिन दूनी रात चौगुनी 
उन्नति करता चला गया और प्रभु की कृपा से चाँदी के एक आभूषण के 
स्थान पर उनके पास स्वर्ण और बहुमूल्य रलों के कई आभूषण हो गये । 
उनके देहान्त के समय उनकी अपनी सम्पत्ति कोई दो अढ़ाई लाख 
रूपयों की थी जो कि सरकार की इस्टेट ड्यूटी चुका देने के "बाद उन्हीं 
के नाम पर बॉट दी जायेगी | 


प्रभु उनकी आत्मा को डद्चगति-प्रदान करें और वह सुक्ति की 
भागी बनें | 


आपका स्वास्थ्य अभी बड़ा अच्छा था, ५० वर्ष से भी कम आयु 

की रूगती थीं। १३ भग्रैठ १९७५४ को हम दोनों गुरुकुछ कांगड़ी के 
वार्षिकोत्सव पर गये । में कुछ अस्वस्थ था, परन्तु गंगा के शीतल जल 
में हम दोनों ने स्नान किया | मुझे ज्वर होगया, जो था तो मन्द ही किन्तु 
उन्होंने उसको बड़ा अनुभव किया और कहने छगीं कि हे प्रभु ! इन्हें 
ज्वर क्यों होगया, मुझ को ही हो जाता ? बारम्वार वह इसी वाक्य को 
दोहराने लगीं। १७ भग्रैठ को सचमुच उनको भी ज्वर होगया। मेरा 
मन्द ज्वर जारी रहा | किन्तु उनका ज्वर तो तीच रूप धारण करता 
- चला गया | चिकित्सा तो अपनी ही थी, २२ अग्रैल को न्युमोनिया के 
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लक्षण दृष्टिगोचर हुए तो एक सम्बन्धी ने ऐलोपैथिक डाक्टर को बुलाने 

का भाग्रह किया | डाक्टर बुलाये गये। उन्होंने आते ही “पेनिसिलिनः 

का इंजैक्शन दे दिया। शाम तक ज्वर बहुत तीघ्र होगया | अगले दिन 

फिर ईजैक्शन दिया गया और २३ अप्रैल को सायेकारलू तक उनकी दशा 
भौर अधिक बिगड़ गयी । मूर्च्छित-सी होकर बोलना भी बन्द कर दिया। 
पर, जिह्ला कुछ कुछ हिल रही थी । ऐसा ज्ञात होता था कि मानो कोई 
जाप कर रही हैं। इस पर परामर्शार्थ दो तीन प्रसिद्ध डाक्टर और बुला 
लिये गये । उन्होंने भी एक या दूसरा इंजैक्शन देना आरम्भ किया। 
अब तो रही सही संज्ञा भी जाती रही और २४ अप्रैछ को मध्याहोत्तर 
४ बजे जब कि इंजैक्शन रंग रहा था वह इस भअसार संसार को छोड़ 
रही थीं। मेंने डाक्टर साहेब को कहा डाक्टर जी, अब किस को ईंजै- 
क्शन लगाते हो ? यह तो जा रही हैं। अन्त में नीचे उतार ली गयीं 
और तीन चार श्रॉस छेकर सदा के लिए मौन होगयीं ! 


दोपहर को जिस समय इंजैक्शन रूग रहा था उस समय मैंनें उनकी 
बॉह बलपूर्वक पकड़ रखी थी कि कहीं हिला न दें। उसी समय उन्होंने 
ज़ोर से दो तीन बार कहा-- “बाबू जी, मेरी बाँह छड देओ ।” इस से 
समीपस्थ व्यक्तियों की धारणा यह है कि वह अन्तःसंज्ञ--अपने अन्तर में 
सचेत एवं सज्ञान थीं, और इस संसार से नाता तोड़ कर हृदयस्थ प्रभु 
से लो लगाये हुईं थीं। यह बात थी तो वास्तव में उन्होंने बहुत अच्छा 
किया | ईश्वर उन्हें सद्गाति प्रदान करें | 


ऐसी ही एक घटना एक बार पहले हो चुकी थी। वह अपने एक 
सम्बन्धी के घर गयी हुईं थीं | मेरी इच्छा उपवास पर परीक्षण करके 
उसका प्रत्यक्ष अनुभव स्वयं करने की थी | यह अवसर हाथ में भाया 
देख कर मैंने उपवास करना क्षारम्भ कर दिया । केवलमात्र जरू पिया 
जाता था, क्षन्य कुछ भी खाया पिया नहीं जाता था | पाँच दिन के बाद वह 
छौट भायीं । मेरे भोजन कर चुकने के बाद ही भोजन करने का. उनका 


हु है 
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“नित्य का अखण्ड नियम था । उन्होंने मेरा डपवास ब्रत देस्त कर कहा--- 
“आपने घ्रत रखा है तो में भी रख लूँगी |” मैंने यह विचार करके कि 
इससे उनको भी लाभ होगा उनकी आग्रहपूर्ण बात मान बैठा | इसके ७ 
दिन के पश्चात्‌ अर्थात्‌ मेरे उपवास-ब्रत के दसवें दिन उन्हें वमन होने छरगीं । 
किसी प्रकार बन्द॒ नहीं होती थीं। दो दिन तक प्रतीक्षा भी की । जब 
वह अत्यन्त दुरबछ हो गयीं तो मेंने उनके सम्मुख ही संगतरे का रस पी 
फलिया भौर उनको भी पीने के लिए कहा । पिया तो सही किन्तु पचा 
'नहीं | अनेक उपाय किये गये पर किसी में भी सफलता नहीं मिली । हर 
समय मैं उनके सिरहाने बैठा-बैठा प्रभु से प्राथना करता रहा--' है प्रभु ! 
ड्स समय इनकी रूत्यु न होवे | यह बात तो मुझ पर आती है। यदि 
इनकी भायु नहीं है तो फिर कभी ले जाना, अब तो स्वस्थ कर दीजिए |” 
शरीर अस्थिओं का ढाँचा मात्र रह गया था, संज्ञा ( चेतना ) भी जाती 
रही | बाहर से कोई देखे तो यही समझे कि एक शव पड़ा हुआ है। 
आयु शेष थी, दयाल प्रभु ने प्रार्थना स्वीकार करने की दया की | तीसरे 
पदेन वस्नन बन्द हो गयीं और धीरे-धीरे स्वस्थ होने लगीं, शक्ति भी छोट 
आयी | उस समय उन्होंने कहा था--मुझे ऐसा ऊूगता था कि मैं शरीर- 
च्याग कर रही हूँ, किन्तु थी में बड़े आनन्द में। किसी से मोह नहीं 
था | राग भी किसी से नहीं था । एकमात्र इसी आह्ाद-तरंग में थी कि 
मैं अपने पतिदेव की गोद में चली जा रही हूँ । 
इस घटना का स्मरण करके अब भी यह विचार होता था कि स्यात्‌ 
उसी आनन्द में इस बार भी शरीर छोड़ा हो | प्रभु अपनी कृपा करें कि 
हमें भी शरीर छोड़ते समय--- ! 
न शोक हो न मोह हो न ममता किसी में, 
न पौड़ा हो तन को न कुछ दुःख-भान हो ।! 
अस्तु । उन्होंने मुझ से जो कुछ शिक्षा प्राप्त की थी उनका पूरा- 
'बूरा उपयोग किय।। सन्ध्या और हवन दैनिक किया करैती थीं। बेद के 
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मन्‍्त्रों का उच्चारण झुद्ध करती थीं। स्वस्तिवाचन तथा शझ्ान्ति-पाठ 
कंउस्थ थे । गीता के भी कुछ छोक याद कर लिये थे। श्लन्तिम दिनों में 
वह ईशावास्योपनिषद्‌ के मनन्‍्त्रों को याद कर रदी थीं इसी बात को 
सम्मुख रखकर मैंने यह उचित समझा है कि उनके द्रब्य से अन्य 
यादगारें तो स्थापित होंगी ही, साथ ही एक आध्यात्मिक यादगार 
भी संस्थापित कर दी जाय | 


ईशावास्थोपनिषद्‌ सब उपनिषदों का मूल है, क्योंकि यह यजुर्वेंद का 
४०वाँ अध्याय है और रहस्य से भरपूर है। इस पर बहुत-सी टीकाएँ और । 
भाष्य लिखे गये हैं जिनके मनन करने धर्म्म के गृढ़ तत्व हमारे आगे आ 
जाते हैं | पंडित श्री रघुनाथदत्त जी बन्धुः शास्त्री उन्हें मातृ-वत्‌ प्रेम करते 
थे | अत: शास्त्री जी से मैंने कहा कि वह ईशावास्योपनिषद्‌ की व्याख्या 
धर्मप्रेमियों के वास्ते लिख दें | उन्होंने मेरी बात मान कर यह पुस्तक 
उनकी स्प्वति में परिश्रम-पूवंक लिख दी है | 


जा ४० ३०-- 


इशावास्य मन्त्र की महानता 


शास्त्री जी ने पहले तो ऋषि दयानन्द के भाष्य को लिख दिया है। 
स्पष्टीकरण के लिए कहीं-कहीं टिप्पणी दे दी है! इसके पश्चात्‌ प्रसिद्द ५ 
आचाय्यों के भाष्य भी दे दिये हैं। द्वैतववाद और अद्वैतवाद के आचारयों 
के भाष्य में बढ़ा अन्तर पाया जाता है। इस पुस्तक में समस्त भाप्यों 
का ही सारांश दे दिया है जिससे यह सब विद्वानों के पूर्णरूपेण अध्ययन 
के लिए स्मारक स्वरूप हो जाय । 


वेद का ज्ञान अनन्त प्रभु की वाणी होने से अनन्त है | इसलिए किसी 


का किसी एक मन्त्र के भी सम्पूण रहस्य को पूर्णरूप से समझ लेने का 
दावा करना ठीक नहीं है । 


ईंशोपनिषद्‌+ के पक-एक मन्त्र की व्याख्या पर अपनी-अपनी बुद्धि 
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के अजुसार एक-एक विस्तृत अन्थ लिखा जा सकता है| एक-एक मन्त्र सें 
मनुध्य के कर्तव्य कूट-कूट कर भरे हैं मानों गागर में सागर समा गया 
है । इसी बात को दर्शाने के लिए में एक दो मन्त्रों की थोड़ी-सी व्याख्या 
अपनी बुद्धि के अनुसार लिखता हैँ। केवल पहिले मन्त्र की पूरी व्याख्या 
जो मुझे सूझती है उसको ही करने लग तो बड़ी पुस्तक बन जायगी। 
अतः, दो तीन मन्‍्त्रों की ही थोड़ी-थोड़ी व्याख्या इसलिए लिख देता हूँ 
कि पाठकगण भी इन मनन्‍्त्रों पर विचार करके अपनी-अपनी बुद्धि के 
अजुसार रहस्यार्थ समझ सकें | भाष्यकार तो केवल मन्त्र के अर्थ और 
थोड़ी-सी व्याख्या कर देते हैं। उन पर मनन करना तो पाठकों का काम 
है। ऋषि दयानन्द ने जो भावार्थ लिखे हैं डन से बहुत-से संकेत उपलब्ध 
होते हैं | केवल प्रथम मन्त्र के भावार्थ में ही देखिये ऋषि दयानन्द 
लिखते हैं :---'इस मन्त्र के आदेशों पर ही आचरण करने से मलुष्य 
धर्मात्मा होकर इस छोक के सुख और परलोक में भी सुक्तिरूप सुख: 
को आराप्त करके सदा आनन्द में रहते हैं |” 
इस अकार एक मन्त्र को भी यदि कोई व्यक्ति अपने आचरण में 
स्थापित कर ले तो उससे झलुक्ति तक प्राप्त होती है। ऋषि ने अध्याय के 
अन्त में जो सारांश लिखा है वह दिल छगा कर पढ़िये | श्रीमती पूर्णदेवी 
हर समय सदाचार और धस्मे का राज्य इस भूमण्डल में देखना चाहती 
थीं | प्रभु करें कि यह पुस्तक जो डनकी पुण्य स्मृति में लिखी जा रही 
है अधिक से अधिक नर-नारियों को सदाचार एवं धार्मिक कृत्यों की ओर 
प्रेरित करे | 
अब आप पहिले मेरे विचारों को पढ़ कर विचार कीजिए | तदुपरान्त 
आचार्य्यों के भाष्य पढ़ कर अपनी बुद्धि को विस्तृत कीजिए । 
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इशोपनिषद्‌ के प्रथम मन्त्र 
की 
थोड़ी-सी व्याख्या 


(इश्वावास्यमिद ७४ सर्व यत्किश्व जगत्याम्‌ जगत । 
तेन त्यक्तेन भ्रुज्जीथा मा गृध। कस्य स्विद्धनम्र! ॥ 


(१) इस मन्त्र का पहिला भाग प्रभु की महानता का दिग्दर्शन 
ऊराता है। यह सब कुछ अर्थात्‌ समस्त ब्रह्माण्ड इंश्वर से ब्याप्त है। 
इंश्वर सब के अन्दर है और सब कुछ ईश्वर के अन्दर है। वह अन्तर्यामी 
रूप से सदैव सब को देखता है और समस्त संसार को न्याय तथा नियम 
में रखता तथा सबको कर्म्मों का फल प्रदान करता है। ईशावास्योपनिषद्‌ 
का शात्ति मन्त्र--- 

पूणमदः पूर्णमिदं पूर्णात्‌ पूर्णमुदच्यते, 

पूर्णस्य पूणेमादाय पृर्णमेबाबशिष्यते । 
भी इसी भाव का द्योतक है । प्रभु स्थान-स्थान पर परिपूर्ण ही है। यहाँ, 
बहाँ, सर्वत्र पूर्ण है। उसका भाग नहीं.हो सकता। कारण. पूर्ण ([प- 
7706) में से पूरे निकाछ कर भी शेष पूर्ण ही रहता है। वेद स झन्‍्य 
स्थर पर आया है कि समस्त ब्रह्माण्ड प्रभु के एक पाद में है और डसके 
तीन पाद अम्ृत-स्वरूप हैँ | कितना वह महान्‌ है जिसने इस समस्त 
संसार की रचना करके उसको न्याय, नियम में रखा हुआ है । 

इद सर्व--यद् सब कुछ” कितना है ? क्षाज तक कोईं भी न जान 
सका दै, न जान सकेगा | भौर फिर, यह सब कुछ तो उसके पक पाद में 


१. पादोस्य विश्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतंदिवि._ ऋ १०।९०। | 
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इसका अन्त नहीं पा सके। गुरु नानकदेव ने 
स्यात्‌ समाधि में ही बैठ कर ये शब्द कहे थे--“छुख् अकासों अकास 
लछख पतालों पताल ।” जिस पृथ्वी पर हम रहते हैं वह हमारे सूर्य से १० 
करोड़ मील दूर है। प्रकाश की गति का अनुमान १६००० मीछ प्रति 
सेकेंड लगाया गया है। हमारे पास सूर्य का प्रकाश कोईं ८ मिनिट में 
पहुँचता है। अर्थात्‌, जब सूर्योदय होता हैतो उसके ८ मिनिट के 
परचात्‌ हमें दृष्टिगोचर होता है। अनुसन्धान करने वाले विद्वानों ने लिखा 
है कि इस ब्रह्माण्ड में ऐसे भी ग्रह हैं जिनका प्रकाश हमारी प्रथ्वी तक 
पहुँचने में १५ से लेकर. १५ लाख वर्ष तक छग जाते हैं । जिस प्रकाश की 
गति प्रति सैकंड १८६००० मील हे वह एक दिन में ही १६ अरब मील 
से अधिक चला जाता है और एक वर्ष में तो मानव गणना के परिमाण 
को लांघ जाता है। फिर १५ छाख वर्षो में कितनी दूर चछा होगा--यह 
सोच कर मस्तिष्क चकरा जाता है। और फिर कौन जाने कि इसके परे 
भी कोई जगत्‌ , ग्रह, नक्षत्र हैं या नहीं, एक विह्वान्‌ का यह कथन है कि. 
कोई ऐसा ग्रह भी है जिसका प्रकाश १४ करोड़ वर्षों में हमारी प्थ्वी तक 
भाता है और अभी-अभी एक फिलासफुर ने कहा है कि जितना हम 
जानते हैं स्टि उससे परे भी है। और इतनी दूर जो सृष्टियाँ हैं वे 
क्रितनी महान्‌ होंगी--इसको मानव का चमत्कृत से चमत्कृत मस्तिष्क 
भी कल्पना में नहीं छा सकता । हमारी प्रथ्वी से सूथ्ये इतना बड़ा है कि 
उसके अन्दर १३ लाख ५ हजार प्रथिवियाँ समा सकती हैं। हमारे सूर्य्य 
के चारों ओर जो ग्रह, नक्षत्रादि घूम रहे हैँ उसको 50 5५867 
कहते हैं । इसके परे भी और न जाने कितने 90]07 ड9800॥8 हैं? 
एक ऐसे सूर्य की खोज हुई है जिसका नाम पाश्चात्य ज्योतिर्विदों ने 
'पुँदरस' रखा है । यह इतना बड़ा है कि इसमें हमारे सहस्रों सूर्य खप 
सकते हैं | इस सूर्य चक्र का भन्‍त हमें नहीं आता, आगे की क्या कहें-- 
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में था तो वहाँ यद ज्ञात हुभा कि भमेरिका के कई मनुष्य 

कम उममेकओ करे के कर के से भाते हैं जो उस देश में 
मद्भुत रीति से तले जाते हैं | इंगलैंढ में भी एक बार सागर तट पर 
ढक ऐसे ब्यक्ति को देखा था जो समुद्र में भी रस्सी डाल कर एक प्रकार 
के छोटे-छोटे कीडे निकाऊ कर उसी क्षण चाकू से चीरता जाता था। मैंने 
उससे कहा--'ये तो जल से बाहर आकर थोड़ी देर में भाप ही मर जाते हैं, 
इनके चीरने की क्या आवश्यता थी ।” उसने तद्क्षण उत्तर दिया--“किर वह 
स्वाद नहीं रहता है, इन्हें तुरन्त ही चीर डालना चाहिए ।! इस पर मैंने 
पूछा कि आपका पालन कितनों से बन जायगा ? उसने कहा “५०० काफी 
होंगे ।” चीन में चूहों का अचार डाला जाता है । पट्टी, जिला अम्हतसर के 
एक स्कूल मास्टर मौलवी साहेब रोटी पर पतला गुड़ लगा कर रात्रि के 
समय चींटियों के निकट रख दिया करते थे और भोर होते ही चींटियों 
के समेत रोटी खाते जाते और कहते जाते थे कि खटमिठ (खट्टी-मीठी) 
बड़ी ही स्वादिष्ट लूगती हैं । 


प्रत्येक मनुष्य धन संचित करता है। यदि उसमें त्याग की भावना 
नहीं है तो उसके छोड़ने पर अत्यन्त दुःखी होता है। बैंक का कोई क्लर्क 
लाखों का हिसाब और रुपयों की रखवाली करता है| एक पैसा भी कम 
नहीं होने देता । उसका तबादला अन्यत्र हो जाय तो बैंक का धन छोड़ते 


60७ के, 
हुए रोता-धोता नहीं है। कारण, वह उस घन का त्याग भाव से रख- 
वाला था | 


कोई धाय किप्ती 'धननाह्य के बच्चे को पाती है। प्यार करते हुए भी 

जब मारिक लेना चाहे उसको दे देदी है। यदि कोई अपनी सन्‍्तान के प्रति 

/ भी यही भाव रखे कि वह मेरा नहीं, प्रत्युत प्रभु की देन है तो उसे प्रभु को 

के समय कोई बेदना नहीं होगी। जो लोग जगत्‌ में व्यागभाव से नहीं 

हर : वे इन्द्रियों के दास हो जाते हैं । इन्द्रियाँ भवश हो गयीं तो मन 
भी भ्वज्ञ हो जाता है जिससे बुद्धि अष्ट हो जाती है । भतएव मन 


है ष्य्को 
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न मानने वाले मनुष्य उसकी महानता को समझ्लें और उस पर विश्वास 
करें | कारण, हमारी प्रथ्वी ही, जिसके समस्त रहस्य को हम पूणेतया नहीं 
जान सकते, इस त्रह्माण्ड में उतनी-सी भी न होगी जितना हिमारूय 
पर्वत के आगे ख़शखाश का एक दाना होता है । हे मिथ्याभिमानी ! उस 
महत्तम शक्ति को भ्रुलाकर तू स्वयं ही प्रभु क्यों बनता है ? 

लेख के बहुत बढ़ जाने के भय से में प्रथम उपदेश को यहीं समाप्त 
करता हूँ । 

(२) इस मन्त्र का दूसरा भाग एक अन्य गूढ़ रहस्य को प्रकट 
करता हे 'यह सब जगत में है? ('जगत्याम्‌ जगत”) | दो बार “जगतः 
शब्द अयुक्त होने का कुछ प्रयोजन है | 'जो भी जगत्‌ है वह गतिवान्‌ 
जगत में हैं? | इन शब्दों से वेद भगवान्‌ हमें यह रहस्य बतलाता है कि 
इस जगत्‌ में प्रत्येक वस्तु “चल” है, कोई भी अचल, स्थिर नहीं है। 
समस्त बलह्माण्ड चल रहा है, घूम रहा है | अपनी प्रथ्वी का ही उदाहरण 
लीजिये । यह सूर्य्य के चारों भोर घूम रही है | किन्तु, सूर्य क्‍या स्थिर 
हैं | वह भी अपनी घुरी पर अपने चारों ओर तथा अपने चक्र में भी 
घूमता ह | एथ्वी सूर्य की परिक्रमा करती हुईं अपने चारों ओर भी घूम 
रही है | इसी प्रकार इस सूर्य्य-मण्डल (50[शवा 8५७९7) के नक्षत्र 

तारे सब घूमते हें | और सब मिलकर सूर्य समेत फिर एक भ्रव के 
चक्र में घूमते है । 


पृथ्वी के अपने चारों ओर एक चक्कर लगा लेने से दिन-रात बनता 
है और सूर्य की परिक्रमा करने से एक वर्ष बन जाता है। यह सब कुछ 
ऐसी कुशलता से सम्पन्न हो रहा है कि हमें यह भी पता नहीं लूगने पाता 
दे कि तीन प्रकार कीं गतियाँ कार्य कर रही हैं। सूय्य की परिक्रमा 
करती हुईं प्रृथ्वी ५८ सहसख्र मील प्रति घंटा की गति से चल रही है। 
यह प्रथ्वी अपनी धुरी पर घूमती भी जाती है और ५८ हज़ार मील प्रति 


5647760 ५शॉा॥ (६॥5८वा6श 


त 


घंटे की चाल से दौड़ती भी जाती है। हमें तनिक भी भान नहीं होता कि 
हो क्या रहा है ! दि 
हमें स्थिर प्रतीत होने वाली ग्रत्येक वस्तु क्या वस्तुतः स्थिर है ? 
नहीं, कदापि नहीं | प्रत्येक वस्तु जिन परमाणुओं द्वारा निर्मित है उनमें 
हर घड़ी गति है | वैज्ञानिकों ने खोज को है कि श्रत्येक परमाणु-भाग 
( त्रस-रेणु --80077 ) अपने आप में एक सूर्य मंडल ( 50]97 
598/2॥)) है । प्रत्येक ऐटम्‌ के केन्द्र में एक इलेक्ट्रोन्‌ (विद्युतांश) होता: 
है जिसके चारों ओर अनेक विद्युतांश चक्कर लगाते हैं ?--यह जानकर 
अपना ही मस्तिष्क चक्कर खाने रंगता है | एक सैकंड में एक शंख बार | 
. इतना कुतूहल जिस ऐटम्‌ में हो रहा है वह स्वयं कितना बड़ा है ? 
वैज्ञानिक कहते हैं कि यदि ३० खब एटमों के १० खर्व बंडल बनाये जाएयैँ 
तो उनका तौल केवल एक ड्राम (लगभग ३॥ माशे 2 होगा । ऐटमस बम 
का निर्माण इन्हीं ऐटमों को तोड़ने से हुआ है। प्रकृति के इस प्रबन्ध को- 
तोड़ कर वे एक दूसरे के अस्तित्व को भंग करते हुए एक प्रकार से प्ररूय 
के जैसा दृश्य उपस्थित करते हैं | प्रल्योपरान्त जब प्रभु सृष्टि की रचना. 
करता है तो प्रकृति में एक कम्प उत्पन्न करता है जिस से सूक्ष्म प्रकृति का. 
प्रत्येक भाग अचल से चल हो जाता है। यह कम्प कोई ५ अरब वर्षों तक, 
आगामी ग्रल्य के आने के समय तक, रहता है | स्वयं आकाश भी जिसमें 
यह सब कुछ गतिमान है, स्थिर नहीं है। 


आकाश (॥/॥07) में आन्तरिक तरेगें प्रति सैंकेड २४ अरब ३० करोड़ 
कही जाती हैं । इन्हीं तरंगों पर आरोहण करके तो रेडियो का शब्द समस्त 
धथ्वी पर क्षण भर में ही परिभ्रमण कर आता है । वेद तो एक नियम का 
वर्णन कर देता है। उसकी भ्रदत्त बुद्धि द्वारा यह मनुष्य कुछ का कुछ 
विस्तार करता जाता है। समस्त सृष्टि का निर्माण इन एस्मों में घूमने 
वाले इलैक्ट्रोनों से हुआ है। अर्थात्‌ समस्त बद्माण्ड विद्यन्मय है। इन्हीं: 
कीमिन्नता से हमें पदार्थ भिन्न-भिन्न इष्टिगोचर होता है । इनकी घुसने . 

॥ वााहश 
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, वाली संख्या से श्रत्येक वस्तु का निर्माण होता जाता है। इस छोटे से लेख 

में सब की व्याख्या कैसे की जा सकती है ? यहाँ तो मैंने इतना दर्शा दिया 
है कि 'जगत्याम्‌ जगत” कहने का क्या रहस्य है ? जगत्‌ में कोई वस्तु भी 
स्थिर नहीं है । अतएव दो बार “जगत” शब्द प्रयुक्त हुआ है । 'जगत्‌? का 
शाब्दिक अथ ही है “गति करने वाछा? । इस भाग से मुख्य उपदेश यह 
मिलता है कि भ्रभु की महत्ता को मनुष्य समझे और सदैव उसका स्मरण 
रखे, उसकी भक्ति में अपना मन छगावे और हर घड़ी यह विचार रखे कि 
उसके सब कर्मों को प्रभु देख रहा है। वह सर्वव्यापक, सर्वशक्तिमान , 
सर्वज्ष, स्ृष्टिकर्ता और सब का स्वामी है। उसी की उपासना करने 
योग्य है । 

(३) इस मन्त्र का तीसरा भाग है--तेन त्यक्तेन भुञ्जीथाः” 
इसका यह भाव है कि इस चराचर जगत्‌ में बहुत कुछ भोग्य पदार्थ 
ईश्वर ने उत्पन्न किये हैं जिन्हें मनुष्य त्यागभावना से भोगे, अर्थात्‌ 
अपना मन इन भोगों से ऊपर, निर्लिप्त रखे। इस जगत्‌ में जो 
कुछ उत्पंन्न हुआ है उसको खान, पान, आहार, व्यवहांरादि के भोगों 
में भोगना ही है । परन्तु भोगना किस प्रकार चाहिये --इसके लिए 
प्रभु आज्ञा करता है कि हे अम्ठृत-पुत्र ! विपुल सामग्री तेरे लिए बना दी 
है, इसका भोग कर, परन्तु इन भोगों में लिप्त न होना | इसका परि- 
णाम यह होगा कि मनुष्य उसी को भोगेगा जिससे उसका पतन न हो 
सके | एक साधारण उदाहरण देता हूँ---भोजन तो प्रत्येक मनुष्य को 
करना है | स्वाद भी उसमें आता ही है। परन्तु एक व्यक्ति स्वाद के 
लिए ही खाता है तो अच्छी या बुरी. जो चीज उसको स्वादिष्ट रूगती हैं 
डसे ही खाता जायगा । दूसरा व्यक्ति त्याग भाव से खाता है तो वह उसी 
वस्तु को खायगा जो उसके लिए हितकर हो । वह केवल स्वाद के पीछे 
नहीं दौड़ेगा | जिन छोगों को जीभ का चसका लग गया है वे रोग की 

अवस्था. में भी क्पथ्य का त्याग नहीं कर सकते। जिन दिलों में, 


0वा॥60 ५शा। (व्या]50वग76 


4 


खद्जुरैंड में था तो वहां यह ज्ञात हुआ कि अमेरिका है कई मह॒त्य 
कब समुत्री कैंकड़े खाने के प्रयोजन से काते हैं जो उस देश में 

च् 3 से तले जाते हैं | इंगलैंड में भी एक बार सागर तट पर 
टुक ऐसे व्यक्ति को देखा था जो समुद्र में भी रस्सी डाल कर एक मुझ 
के छोटे-छोटे कीड़े निकाछ कर उसी क्षण चाह से हितों जाता था । हे ४ 
उससे कहा--'ये तो जल से बाहर आकर थोड़ी देर में आप ही मर जाते हँ, 
इनके चीरने की क्या आवश्यता थी। उसने तत्क्षण उत्तर दिया--किर वह 
स्वाद नहीं रहता है, इन्हें तुरन्त ही चीर डालना चाहिए ।” इस पर मैने 
पूछा कि आपका पालन कितनों से बन जायगा ! उसने कहा “५०० काफी 
होंगे |” चीन में चूहों का अचार डाला जाता है । पद्दी, जिला अम्हतसर के 
एक स्कूल मास्टर मौलवी साहेब रोटी पर पतला गुड़ छगा कर रात्रि के 
समय चींटियों के निकट रख दिया करते थे. और भोर होते ही चींटियों 
के समेत रोटी खाते जाते और कहते जाते थे. कि खटमिठ (खट्टी-मीठी) 

बड़ी ही स्वांदिष्ट रूगती हैं। ” 


प्रत्येक मनुष्य धन संचित करता है । यदि उसमें त्याग की भावना 
नहीं है तो उसके छोड़ने पर अत्यन्त दुःखी होता है। बैंक का कोई क्लर्क 
छाखत्रों का हिसाब और रुपयों की रखवाली करता है । एक पैसा भी कम 
नहीं होने देता । उसका तबादला अन्यत्र हो जाय तो बैंक का धन छोडते 


ताः 6७ भरे 
हुए रोता-घोता नहीं है । कारण, वह उस धन का त्याग भाव से रख- 
वाला था | क्‍ 


कोई धाय किसी धनाढ्य के बच्चे को पालती है। प्यार करते 

४६ ८ लेना चाहे उसको दे देठी है। यदि कोई अंपनी सन्‍्तान के प्रति 
हक हि #कसर मेरा नहीं, प्रत्युत प्रभु की देन है तो उसे प्रभु को 
के कह दना नहीं होगी | जो छोग जगत्‌ में त्यागभाव से नहीं 
हि १४5 हक हो जाते हैं | इन्द्रियाँ अंवश हो गयीं तो मन 
ता है जिससे बुद्धि अ्रष्ट हो जाती है | क्षतएव मनुष्य को 
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इस संसार में इस प्रकार रहना चाहिए. जिस प्रकार क्रमल का पत्ता 
जल में रहता हुआ जल के ऊपर रहता है, जल का उस पर कुछ 
स्पर्श भौर प्रभाव नहीं होता । मनुष्य भी जगत्‌ में रहे, परन्तु जगत्‌ 
से ऊपर अछिप्त भाव से रहे | अपने कर्संब्य केसे का पालन करता हुआ, 
अअ्ञ की आज्ञा का अनुसरण करता हुआ जगत्‌ की वस्तुओं का भोग 
करे | इस श्लादेश में मनुष्य की जीवन-नीति का पूरा उपदेश है । बुद्धिमान 
इस पर विचार करें। अधिक वर्णन इस छोटे लेख में नहीं किया जा 
सकता है । भा हे 

. (४) इख मन्त्र का चौथा आदेश- मांग्रधः “० ईल मन्त्र का चौथा आदेश --'मांग्रधः कस्य 
स्विद्धनम्‌ |” इसका क्षर्थ कोई तो यह करते दे कि 'छारूच मत कर, धन 
किसका है ?” इसका अभिप्राय यह भी हो सकता है--“यह सोच कि घन 
किसका हे ? यदि तेरा नहीं है तो उसका लारूच मत कर । जिसका धन 
है, जिसका अधिकार है, उसी को दे दे ।! दूसरा क्षर्थ यह है कि किसी 
के धन या पदार्थ का छाकूच मत कर,. उसकी अभिलाषा मत कर 
कितना सुनेहरा उपदेश है यह ? इसकां पांछन करने से संसार में कोई 
युद्ध, विग्रह होना असम्भत्र है। सब झगड़े तो प्रायः इसलिए होते हैँ कि 
एक दूसरे के घन, भूमि और स्त्री का छारूच करता है अथवा उसके 
उकेसी अधिकार को छीनना चाहता है। सामान्य व्यक्तियों के ही नहीं 
अपितु राजाओं और राज्याधिपतियों के झगड़े. भी प्रायः इसीलिए 
होते हैं | 

दान धस्मे 
इन शब्दों में मनुष्यों के अन्य कर्त्तव्य भी 'निहितं हैं। मान 

छीजिये--एक व्यक्ति किसी के पास कोई धरोहर रख जाता है। यदि 
तह चापस न करे तो यह भी चोरी ही समझी जाती है | यह भी दूसरे 
के धन का हरण कर छेना ही है। वेद कौर शास्त्रों में घन “कमाने के 
जाय-स्राथ उसका दान करना भी एक कर्तैब्य (रिखा है। ये संमझनां 
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चाहिये कि उसके पास दूसरों की घरोदर है। यदि यह उसको दान में 
नहीं छगाता है तो बह उस घरोहर का दुरुपयोग करता है, उसकी अपने 
लिए चोरी करता है | शास्त्रों के अनुसार अपनी कमाईं का अधिक नहीं तो 
दसर्वों भाग दान करना चाहिये । जो मनुष्य मासिक १००) रुपये कमाता 
है, उसमें ९०) रुपये तो उसके अपने हैं और शेष १०) रुपये हैं असहायों: 
की सहायता, विद्या प्रचार, धर्म प्रचार आदि सत्कार्य्यों में लगाने के लिए । 
इन १०) रुपयों में से कोई यदि अपने ही उपभोग में लाता है बह 
चोरी करता है| भ्रधिक दान करने वाला महान पुरुष है| ऋषि द्यानन्द्‌ 
“व्यवहार भानु? में लिखते हैं--'अपने धन को इन ४ काय्यों में 
छगामो--(१) विद्या की बृद्धि, (२) परोपकार (३) भनाथों का पालन 
और (४) अपने सम्बन्धियों की रक्षा | प्रथम तीनों काम दान द्वारा ही 
होंगे। 
यज्ञ-हवन 
और लीजिये श्रीकृष्ण मद्दाराज़ भी गीता में कहते हैं :-- 
“इश्टान्‌ भोगान्‌ हि वो देवा, दास्यन्ते यश्ञभाविताः | 
तैर्दत्तानप्रदायैभ्यो, यो. भुड़क्के स्तेन एवं सः॥' 
भर्थात्‌-इस सृष्टि में देवता (अप्नि, वायु, जल, प्रथिवी क्षादि) 


मनुष्यों के साथ इसी द्वेतु उत्पन्न किये गये हैं कि एक दूसरे को प्रसन्न: 
रखे और एक दूसरे की २क्षा करे | अतएव--- 


यज्ञ से प्रसन्न हुए ये देवता इष्ट भोगों को देते हैं। उनकी 

नल के को उन्हें दिये बिना जो मनुष्य भोगता है वह 
हमें खाने-पीने की वस्तुएँ इन्हों देवताओं से प्राप्त होती हैं और 
हम जो यज्ञ बरते हैं अथवा सृष्टि में जो स्वतः यज्ञ होते रहते हैं उन्हीं से 
अब वस्तुएं उत्पन्न होती हैं।अतएवं उनकी दी हुईं वस्तुओं को उन्हें 
देकर दी भोगना चाहिए । उन्हें दिये बिना जो कोई भोगता है उसकों 
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श्रीकृष्ण महाराज चोर कहते हैं। इसी से ट्रैनिक हवन, यज्ञ ऋरना 
हमारा कर्तव्य दै जिससे अन्न, औषधियाँ, फछ, घृत सब असप्ि में जाऋर 
अपस्‍ि, जल और प्ृथिवी को प्रसन्न करें और किर ये देवता (श्षश्नि, जस्ठ 
आदि) प्रसन्न होकर हमें उत्तम भोग्य पदार्थ प्रदान करें। प्राचीन भारत 
में तो घर में जब नया भन्न आता था तो उससे यज्ञ करन क्ेे पद्चात ही 
डसे अपने सेवन में छाया जाता था । इसी को निवान्नेष्टि यश्च' कदते टै । 
ड्स परिपाटी के उठते जाने से दुःख भी बढ़ते जाते हैं | 


श्री गुरू गोविन्दासिह जी के पास जिस समय लोग यह दुध्स्व 
अकट करने आये थे कि देश में दुर्भिक्ष, महामारी और अध्र्म की वृद्धि 
हो रही है तो उन्होंने बड़ा भारी हवन यज्ञ रचाया था । उन्होंने 
कहा था :--- 
यह तो धर्म हमारो सार, कहत रहे त्रप मुनि अवतार । 
सो तो हम भी करना चाहें, जिससे सब सृष्टि सुख पाहैं। 
'एक तो अब दुर्भेक्ष अति भारी, है पड़ रह्यौ, न वरसत वारी । 
दूसरे, भारतवर्ष मझारे, महामरी पड़ रह्यौ अपारे। 
तीज जो नर-नारी आरज, हो रहे निज धर्मो से ख़ारज। 
पाप कर्मन में सब हैं लांगे, इसी दहेत वन रहे अमांगे। 
यज्ञ हवन अरु सुकृत जो हैं, हाकिम्र तुरक करन नहीं दे हैं। 
मिल कर सब ही यज्ञ रचावैं, महामरी दुर्भेक्ष . नसावैं। 


>> २... 


डुद्ध हवन से पवन होवे है, रोग शोक सब ही खोवे हैं। 
५, 
आर रहस्य 


माग्रथः कस्य स्विद्धनम! में कितने रहस्य भरे हैं ? सदाचार की 
पूर्ण शिक्षा इसी से मिलती है। 
माठ्वत्‌ परदारेपु, -परद्रब्येषु लछोश्टवत्‌ । 
आत्मवत्‌ सर्वभूतेषु, यः पश्यति स पश्यति ॥ 


उ0वा॥60 ५शा। (व्या50वागा6श 
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किसी के अधिकार को न छीनने वाला पुरुष सब स्त्रियों को माता केः 
समान जानता है; इसी प्रकार खरी सब पुरुषों को पिता, भाई जऔर पुत्र के 
समान जानती है | वे किसी को दुःख नहीं पहुँचा सकते, क्योंकि समस्त 
प्राणियों को अपने समान जानते हैं। इस भाग की व्याख्या पर कई 
पुस्तकें लिखी जा सकती हैं | इसमें धर्म के गृढ़ू तत्त्व छिपे हुए हैं । 


प्रथम मन्त्र की यह थोड़ी-सी व्याख्या मैंने अपनी तुच्छ बुद्धि के अजु- 
सार कर दी है | बुद्धिमान्‌ इस आधार पर और बहुत कुछ इसमें पा सकतें 
हैं। एक बात लिख देना आवश्यक” जान' पड़ता है जो कि इस मन्त्र से 
स्पष्ट होती है। | | 
ह सच्चा वेदान्त 
वेदान्त” कहने से प्रायः 'क्षद्वैत! समझ लिया जाता है, भर्थात्‌ ब्रह्म के: 
अतिरिक्त अन्य कुछ भी नहीं है | सब संसार मिथ्या, स्वप्नवत्‌ है । परन्तु 
सच्चा वेदान्त तो इस मन्त्र में स्पष्ट कर दिया गया ह--'ईश्वर अखिलः 
सृष्टि में व्यापक है, उसे न्याय नियम में रखने वाला है। भोक्ता तोः 
दूसरा ही है जिसको यह आदेश मिलता है कि त्याग भाव से सृष्टि 
अर्थात्‌ प्रकृति का भोग कर । महर्षि दयानन्द ने तीन वस्तुएँ अनादि मानी 
हँ--(१) प्रकृति, (२) आत्मा और (३) परमात्मा | उपनिषदों में आत्मा 
तथा परमात्मा दोनों के लिए कहीं-कहीं आत्मा शब्द भी क्षा जाता है| 
प्रसज्ञ से उसे समझ लेना चाहिए | आद्मंतत्व दोनों में होने से एक शब्द 
हम सो बन बेबाक भा अपेक्षा बहुत अधिक अनन्त हैं ॥ 
होते कक 5॥ से जगत्‌-मिथ्यात्व की युक्तियाँ सुन कर हैरान 
5 नस स्वप्न में सब कुंछ देखते सुनते और चर्तते - 
सत्य नहीं, उसी प्रकार यह जगः त्‌ परत 
शा सोखिग/- हक तू भी स्वप्नवत्‌ है, वास्तव में है नहीं ॥ 
स्वप्न आता है वह. देखी सुनी बात का आता 


च 
हैं। जो बात में होत॑ ; 
तस्तव में होती है स्वप्न भी उसी का होता है 
; ह छट7760 ५श॥ (६75०वा6श 


ब 


यदि इस जगत्‌ को स्वप्न मानें तो उसके पूर्व कोई न कोई वास्तविक 
जगत्‌ भी होना चाहिए |! इसके भततिरिक्त थे यह कहते हैँ कि कहीं 
रस्सी पड़ी हो तो साँप प्रतीत होता है । सीप में चाँदी प्रतीत होती है 
जो कि वास्तव में है नहीं | उनकी यह युक्ति भी चैसी ही है। साँप या 
चाँदी का 'अम! होता है भौर वह उसी को हो सकता है जिसने साँव 
या चाँदो को पहिले देख लिया हो | अतएुव जो वस्तु सत्य है उसी का 
“अम' हो जाने पर मिथ्या कैसे हो गयी ? वह तो वास्तव में है ही। 
यदि वह स्वप्न ही हो तो सब को एक समान आना चाहिये। कारण, 
सब कुछ “ब्रह्म” है, अविद्या के कारण वह “जीव” बन रहा है | 
यह कितनी बड़ी भूल है कि इस जगत्‌ में जो कुछ भी हो रहा है 
सब मिथ्या है | एक वेदान्ती रुण होकर रोने छगे तो दूसरे व्यक्ति ने 
कहा कि महाराज ! आप तो कहते थे कि जगत्‌ मिथ्या है। रोगी वेदान्ती 
ने उत्तर दिया “अजी, ज्ञान की बातें इस समय रहने दीजिये, अब तो रोग 
दूर करने की कोई औषध कीजिये / 
खूब ! इस संसार में न रेल चलती है, न वायुयान उड़ते हैं, न 
दिल्ली है, न लंदन है, सब कुछ मिथ्या है, केवल व्यावहारिक सत्य है । 
मुझे ऐसा लगता है क्रि भगवान्‌ शंकराचार्य जैसे विद्वान ने सब कुछ 
को इस कारण ब्रह्म कहा कि उन दिनों जर्वाक भादि मतानुयायी यह 
हने छगे थे कि इस जगत्‌ के अन्दर एकमात्र दृष्टिगोचर होने वाली और 
इन्द्रियगम्य प्रकृति ही है, वही सत्य है। इसके अतिरिक्त, 'जीव' धौर 
“ब्रह्म” कोरी कल्पना है | आाद्य शंकराचार्य्य जी ने वैदिक धर्म का प्रचार 
किया और उन्होंने प्रबर युक्तियों द्वारा भौतिकवादियों को परास्त किया । 
उन्होंने कहा--'भाप छोग जो कहते हैं कि केवलमात्र प्रकृति की ही सत्ता 
है यह बड़ी भूछ है | यह सब कुछ तो मिथ्या है । यदि कुछ है तो वह 
“बरह्म' ही है। इस संसार का कारण तो माथा भौर भविद्या है | 


७०-+-_- | (0 (७०-««++ 
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ईशावास्योपनिषद्‌ का दूसरा मन्त्र 
(कुपन्नवेह कर्माणि जिजीविषेच्छत ९७ समाः । 
एवं त्वयि नान्यथेतो5स्ति न कर्म लिप्यते नरे ॥' 


(१) इस मन्त्र का पहिछा उपदेश है कि मनुष्य कर्मों को करता 
हुआ ही १०० वर्षो तक जीने की इच्छा करे | परन्तु कर्म कैसे होने 
चाहियें ? वैसे तो चोर भी चोरी का कर्म करता है| दूकानदार भी झूठ- 
सच बोल कर धनोपार्जन करने का कर्म करता है । एक क्लक या अफूसर 
७५ वर्ष का होकर एक स्थान से पेंशन लेता है तो अन्यत्र नौकरी तलाशने 
लगता है कि काम करना ही ठीक है। घूस भी छेंगे तो बाल-बच्चों का 
पेट तो पलेगा ! परन्तु वेद्मन्त्र का ऐसा भाशय नहीं हैं। कारण, इसके 
दूसरे भाग में ही यह कहा गया है कि इस प्रकार से कर्म करते हुए तुझ 
को कम लिप्त नहीं होता है। साफ हो गया कि जिन कर्मों से बन्धन 
नहीं होता वे निष्काम, धर्म्मयुक्त और बेद-विहित कर्म्म हैं| इसी कारण 
ऋषि दयानन्द भाष्य करते हुए लिखते हैं :-- । 

मनुष्य इस संसार में धर्म्मयुक्त, वेदोक्त, निः्काम कर्मों 

को करता हुआ ही सौ वर्ष पर्यन्त जीने की इच्छा करे / 

श्री कृष्ण महाराज ने भी अजुन को निष्काम कम्म करने का जो 
उपदेश गीता में किया है उसका आधार भीं यही वेदसन्त्र ही है। 
कर्त्तव्य कर्म्म को धर्मानुसार करता हुआ, उसमें अपने को लिप्त न करता 
हुआ मनुष्य ही निष्काम कर्म करने वाला है। इसी को गीता में करम्म॑योग, 
बुद्धियोग कहा है :--- 

'कर्म्मज बुद्धियुक्ता हि, फल त्यकत्वा मनीषिणः । 
जन्मबन्धविनिमुक्ताः, पदूं गच्छन्त्यनामयम्‌ ॥' 
गीता अ० २, 'छो० ५१ 
उ0एवा॥)8606 ५श॥ (द्या]50वागा6श 


मम 
बबुद्धियोग से युक्त ज्ञानी जन कर्म जन्य फल को त्याग कर जन्म 
जनधन से मुक्त द्वोकर मोक्ष प्राप्त करते हैं |” 
निष्कास कर्म्म करने वाला व्यक्ति करत्तव्यभावना से कम्स करता है । 
फल की इच्छा न करके उसको भगवान्‌ पर छोड़ देता है। सांसारिक 
लोगों के लिए यह बड़ा कठिन है, परन्तु उसका फल भी तो कम नहीं 
है--मुक्ति की प्राप्ति । 
जितने दान पुण्यादि परोपकार के कर्म्म हैं उनमें यदि अपना स्वार्थ न 
रखा जाय तो वे सब निष्काम कर्म्म हैं | ऐसे कर्मों को ही “यज्ञ” कहते 
हैं। इसी देत यह कहा है :-- 
थज्ञार्थात्‌ कम्मंणों5न्यत्र, लोकोय॑ कम्मेबन्धनः । 
तदर्थ कम्म॑ कौन्तेय, मुक्तसज्लः समाचर॥' 
->-गीता ३-९ 
भर्थात्‌ यज्ञ के अतिरिक्त कर्म्म ही बन्धनकारक- कर्म होते हैं जिनमें 
कुर्ता का संग अथवा स्वार्थ होता है ! 
अब इतना तो स्पष्ट हो गया कि शुभ कर्मों को करते हुए सौ वर्षो 
'तक जीने की इच्छा करनी चाहिए | कोईं महात्मा ऐसा भी कहते हैं कि 
जब ज्ञान की प्राप्ति हो जाय तब कर्मों को छोड़ देना चाहिए। 
'परन्तु वेद और श्रीकृष्ण महाराज के उपदेश से तो यही स्पष्ट होता है कि 
“न तो अकर्मी रहना चाहिये और न बुरे कर्म्म करने चाहियें। 


कर्म ज्यायो हि अकर्म्मणः |! 


* और इस उपनिषद्‌ में ही आगे चल कर यही उपदेश है कि ज्ञान 
ग्तथा कर्म्म दोनों एक साथ हों । 


(२) सौ वर्षों तक जीने की इच्छा करने का यह क्षाशय है कि 
इसके लिए यत्न भी करना चाहिये | जो छोग आयु को नियत मानते हैं वे 


564॥7860 ५शां॥ (६॥5८वाा6श 
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भी यह कहते हैं कि आयु इवासों पर नियत है, अतएव ऐसे कर्म करने से,. ] 
जिनसे इवासों की गति स्थिर सूक्ष्म और थोड़ी हो जाय, आउ के वर्षो में | 
वृद्धि हो सकती है| ऋषि दयानन्द ने भी भावार्थ में छिखा है :-- 

अशुभ कर्म्मों को छोड़ते हुए ब्रह्मचर्य के सेवन से विद्या और 

उत्तम शिक्षा पाकर, इन्द्रियों को रोकने से पराक्रम बढ़ा कर 

अल्परृत्यु को हटाने वाले आहार विहार से सौ वर्ष की आयु को 

प्राप्त होवें ।! 

३०० वर्ष का आयुमान साधारण है। वैसे तो वेद में पूर्णायु ३०० 
वर्ष भो लिखी है । ऋषि दयानन्द ने आयु बढ़ाने वाले कम्मों का संकेत 
कर दिया है भर्थाव्‌ बह्मचर्य्य का पालन, इन्द्रियों का संयम, आहार- 
विहार में युक्त होना आदि | इसमें बहुत-सी बातें आ जाती हैं | श्री क्र्ष्ण 
महाराज ने भी कहा है :-- 

युक्ताहारबिहारस्य, युक्तचेष्टस्य कर्मखु । 
युक्तस्वप्नावबोधस्थ, योगो भवति ढुःखहा ॥! 

“गीता ६-१७ 
के अति आहार, विहार, सोना, जागना और कर्मों का करना सब युक्त- 
रीति से होने पर योगसिंद्धि के कारण बन जाते हैं, क्योंकि इनसे शरीर 
स्वस्थ रहता है। “अश्टांग हृदय” में और भी कहा है :-- 

नित्य॑ हिताहार-विहारसेवी, 
समभीच्यकारी विषयेष्वसक्त: | 
दाता समभः सत्यपर: क्षमावान , 
आप्तोपसेची हि भवत्यरोगः ॥/ 

कर्थात्‌ जिस 

हे विकार से मजुष्य का आहार-विहार हितकर हो तथा वह दीघेदर्शी 
? विषयों में लंपट न हो दानशी 
? दानशील हो, समदर्शी हो, सत्यवक्ता हो, 
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क्षमावान्‌ हो, बड़ों की सेवा करके उनसे शिक्षा प्राप्त करने वाला हो वह 
रोग-रद्दित रहता है | 

दाता भौर क्षमावान्‌ होना मन की प्रसन्नता के लिए है। मन के 
प्रभाव से मनुष्य बहुत कुछ छाभ कर सकता है । मानसिक शक्ति केः 
साथ-साथ बह्यचर्य्य, व्यायाम, युक्ति पूर्वक सादा खान-पान हो तो स्वास्थ्य 
और आयु में अवश्य वृद्धि होती है । दीर्घदर्शी होना इस वास्ते आवश्यक 
है कि वह सब काम सोच कर करेंगे | दीर्घदर्शिता से जो बात अहितकर 
होगी उसको न करेंगे | 


ईशावास्योपनिषद्‌ के इस दूसरे मन्त्र में आयु की बृद्धि और निष्कामः 
कर्म करने का उत्तम उपदेश है। 


एक आर मन्त्र की व्याख्या - 
आपने देख लिया कि एंक-एक मन्त्र में कितना ज्ञान भरा पड़ा है ।' 
ऐसे ही सत्र मन्त्रों पर क्षाप स्वय॑ विचार कीजिये और उनका मर्म 
समझिये | सबकी ऐसी व्याख्या करने से तो बड़ी भारी पुस्तक बन सकती 
है । यहाँ मैं केवल एक और मन्त्र की कुछ व्याख्या करता हूँ, क्योंकि 
उसमें कुछ स्पष्टीकरण की आवश्यकता प्रतीत होती है। यह उपनिषद्‌ का. 
पन्द्रहवाँ मन्त्र है :-- 
हिरण्मयेन पात्रेण, सत्यस्यापिहितम्‌ सुखम्‌ । 
तत्‌ त्वं पूषन्नपाबृणु, सत्यधर्म्माय दृष्टये । 
ऋषि दयानन्द के चेदभाष्य में यह मन्त्र अन्य प्रकार से है। पहिला 
भाग तो वही है किन्तु दूसरा भाग भिन्न प्रकार का है जो कि उपनिषद्‌ 
में आगे आया है| इसी कारण इस मंत्र का ऋषि दयानन्द का भाष्य भी 


भौर प्रकार से है। परन्तु यह मन्त्र जेसा उपनिषद्‌ का है वैसा भिन्न- 
भिन्न आचाययों ने इसका अर्थ अन्य प्रकार से किया है। एक 
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में कमा ही कर दिया है | उनके किये क्रय का भाव यह ह कि गोधी 
कहती है-- सोने के मुकुट से, श्री कृषा जी ! भ्ापका मुख बक्ा हुआ है। 
उसको उठा दो तो जापके सत्स्थरूप के धुशैन पाएँ ।' 


इस मस्त्र के शब्दों का अर्थ थो यही है कि हिरण्मय थात्र से सल्य 
का मुँह दका हुआ है | ईश्यर से प्रार्थना की गाधी है कि उसको हटायें को 
सत्य धर्म्म के दुर्शन मिले | अधिक विस्तार में न जाकर मैं अपनी तुच्छ 
बुद्धि के भनुसार इसकी ध्याझ्या कर देता हैं :-- 


“हिरण्य! प्रकाशमान्‌ पदार्थों का नाम है । सूर्य्य, चन्द्रादि भी इसके 
अनन्तरगत हैं। “हिरण्य” स्वरण को भी कद्ते हैं, कारण वह मी प्रकाश्युक्त 
है। अतएव इसक। प्रायः यह भर्थ किया जाता है. "स्वर्ण से सत्य का मुख् 
ढका हुआ है |! 


स्वर्ण प्रतीक है धन और सम्पत्ति का। धन वस्तुतः है भी सोना 
ही | हीरा, पन्ना, मुक्ता आादि रल्न स्वर्ण से अधिक महँगे होते हुए मी 
असली धन नहीं हैं | इन्हें तोड़-फोड़ दें, तीब्र ज्वाला में जला दें तो ये 
किसी काम के और किसी मूल्य के नहीं रहते | किन्तु स्वर्ण को कितना 
ही तोड़-फोड़ दिया जाय या भ्प्नि मै जला दिया जाय तो अन्त में स्वर्ज 
ही रहता है, प्रत्युत कुन्दन बन जाता है| अतएव इस मन्त्र का यह बर्य 
हुआ कि सत्य का मुख घन से ढका हुआ है। प्रभु के दर्शन प्रायः 
घन दौलत ने रोके हुए हैं। यह बाघा हंटे तो सत्य के भथवा प्रश्षु के 


डर्शन हों | 


इस में प्रइन यद्द दो सकता दे कि वेदों में ही ऐसे मन्त्र आते हैं 
जिनमें धन-दौलछत की प्राप्ति के छिए ईश्वर से प्रार्थना की गयी हे--यहाँ 
तक कि छक्रवर्ती राज्य की माँग की गयी है । --बयमस्‌ स्थाम पतयो 
'रयिणाम! तो रोज़ ही प्रार्थनामंत्नों में पढ़ते हैँ। तो क्‍या यह परस्पर 
विरोध नहीं है ? ध्यानपूर्वक सोचते पर पता छगता है कि इसमें विरोध 
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नहीं है | धन श्रेष्ठ भी होता है भौर शरा भी | विद्वान भी सो ऐसा 
ही गाते हैं :- 
'न हि तब्ियते फिशिव्‌ , यवर्थेन ने सिद्धयति | 
यज्लेन मतिमांस्तस्माद्‌, अर्थमेफ प्रसाधयेत ॥' 
-7'कोईं ऐसी बात नहीं है जो धन से सिद्ध न होती हो | अतएय 
बुद्धिमान्‌ को यत्र से घन को प्राप्त करना चाहिए |! 
'अर्थाद्धमैश्व कामश्य, स्वरग॑श्वैथ नराधिप | 
प्राणयात्रापि छोकस्य, विना हार्थ न सिध्यति ॥' 
“धर्म, भर्थ, काम और मोक्ष चारों अर्थ भर्थात्‌ घन से सिद् होते हैं 
ओर प्राणयात्रा भी तो धन के बिना सिद्ध नहीं होती | 
इस प्रकार के अगणित श्लोक मिलते हैं | इनके विरुद्ध फिर ऐसे भी 
श्लोक मिलते हैं जिनमें द्रव्य (घन) की निन्‍्दा की गयी है :-- 
'्रब्येण जायते काम: , क्रोधो द्रव्येण जायते । 
द्र॒ब्येण जायते लछोभो, मोहो द्वव्येण जायते ॥! 
अर्थात्‌ू--धन से काम, क्रोध, लोभ, मोहादि पैदा हो जाते हैं| 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण भी कहते हैं :--- ; 
त्रिविध नरकस्येदं, द्वारं नाशनमात्मनः। 
काम: क्रोधस्तथा लोभस्‌, तस्मादेतत्‌ त्रय॑ त्यजेत्‌ ॥' 
- काम, क्रोध और लोभ ये तीनों नरक के द्वार हैं, नाश करने बाले- 
हैं; अतएव इन तीनों को त्याग देना चाहिए ।! 
दोनों ही बातें ठीक हैं| धन स्वर्ग में भी छे जा सकता है और 
नरक में तो प्रायः छे जाता ही है | गीता के वाक्य से यह बात स्पष्ट हो 
जाती है। वहीँ “अर्थ! (धन) शब्द के स्थान पर 'छोभ” लिखा हुआ है। 
धन घुरा नहीं है । उसका छोभ भौर दुरुपयोग बुरा है। धन कमा कर- 
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जो कोई दान में लगाता है, उससे धार्मिक कायय्र करता है, धन के मद 
में आकर प्रभुभक्ति से विमुख नहीं होता, परोपकारादि उत्तम कामों में 
धन लगाता है वह व्यक्ति और वद धन बुरे नहीं हैं । परन्तु जब मलुष्य 
श्न के मद में आकर बुराइयों में पड़ जाता है, विछासिताओं में उसको 
जाँवाता है, उपकार के स्थान पर अपकार में व्यय करता है; तब तो काम, 
क्रोध, लोभ, मोहादि सब आ घेरते हैं और उसकी बुद्धि नष्ट करके उसका 
नाश कर देते हैं । तब तो यही कहना होगा कि धन ने सत्य का मुख 
ढक रखा है| यह आश्चर्य की बात है कि धन के साथ लोभ बढ़ता जाता 
है और लोभ तो पापों का मूल है | चोर बाज़ारी (/9776८ 2/०/#॥०४) 
में प्रायः धनिक ही पकड़े गये हैं । बड़े-बड़े अफ़सर ही सरकारी चोरियों 
करते और घूस खाते रहे हैं | धन का छोभ आ जाने और तृष्णा अधिक 
बढ़ जाने से सब प्रकार के पाप करके भी मनुष्य धन का संग्रह करना 
चाहता है | दिनानुदिन उसका आत्मा मलिन होता चला जाता है। जो 
धर्मवीर धन को धर्म से कमाता है और सत्काय्यों में ही. उसको लगाता 
है उसकी बुद्धि '्रतिष्टितः जांनो । ऐसे प्रतिष्ठित बुद्धि वाले के लिए धन 
अख्त! है | इसके विना धन सचमुच “विष” है और वह 'सत्यः का मुख 
ढके हुए है | 
ऋषि द्यानन्द “मनुस्शति” का उद्धरण देकर छिखते हैं :--- 
ग्रहस्थ कभी किसी दुष्ट के प्रसज् से द्रव्य संचय न करे. न विरुद्ध 
कर्म्म से (धन संचय करे), न विद्यमान. पदार्थ होने पर डसको गुप्त रख 
कर, दूसेरे से छल करके (संचय करे) और चाहे कितना ही दुःख पढ़े 
तथापि अधर्म से संचय न करे |? ५ 


अब आप कहिये ! ऐसा धन क्या कभी सत्य को ढाँध सकता है। 

कप हे यही आदेश है कि धन को धर्म्म से कमाओ और 
| १ सुख | 

2 छग़ाओ, सुख प्राप्त करो | भन्यथा, बढ़ तुम्हें ले 
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सज्जनबृन्द ! मैंने केवछ तीन मन्‍्सत्रों की थोड़ी-थोड़ी ब्याख्या इसलिए 
हर दी है कि आप ईशावास्योपनिषद्‌ के रहस्य को जान जायेँ और इसका 
वाध्याय बड़े प्रेम से करना आरंभ कर दें | इसमें जीवन-नीति सम्पुर्ण रूप 
| भरी हुई है । सब मंत्रों की पूरी व्याख्या समझ लेने से भात्मोन्नति के 
भी साधन समझ में आ जाते हैं | इसी वास्ते वेद का अन्तिम अध्याय 
ने से इसी उपदेश को ज्ञानी वेदान्त मानते हैं | 


ठाकुरदत्त शर्मा वैद्य 
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श्रीमती पूर्णदेवी के सम्बन्ध में 
तीन महात्माओं के पत्र 
(१) 
श्री स्वामी सत्यानन्द जी महाराज का पत्र 

पंडित श्री ठाकुरदत्त शर्म्मा जी की धम्मंपत्नी श्रीमती पूर्णदेवी जी 
एक बड़ी धार्मिका, सुशीला और बड़ी समझवालछी स्त्री थीं। थे कत्तन्य- 
पालन में बड़ी तत्पर रहती थीं। सुधार के कामों में भी भाग लिया 
करती थीं । दूसरी स्त्रियों के साथ मिल कर निर्बल कबल्य स्त्रियों को - 
भी वे. चुपचाप सहायता पहुँचाया करती थीं--ऐसे अनेक उनके सुकृति 
के काम चुपचाप हुआ करते थे । 

वे बड़ी भजन पाठ करने वाली थीं, अपनी आराधनां साधना की 
बातें कदाचित्‌ ही कहती होंगी | परन्तु उनका आत्मा इतना ससुन्नत 
था कि बैठे हुए, खड़े हुए अपने चर्म-चक्षुओं से भी अवतारों, सिद्धों, 
महात्मा सन्‍्तों के स्वरूप देखा करती थीं। ऐसी सिद्धि हजारों साधकों 
में से कदाचित्‌ ही किसी साधक को प्राप्त हुआ करती है । 


(हस्ताक्षर) सत्यानन्द 
३० -३-०७५५ 
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। (२) 

श्री स्वामी आनन्द स्वामी जी महाराज का पत्र 

श्रीमती पूरदेवी जी का जीवन बड़ा आदर्श जीवन रहा है। जहाँ 
वह सच्ची सती साध्वी देवियों की तरह सदा पति-सेवा तथा पति-हित- 
चिन्तन में ऊगी रहतीं, वहाँ मानव जीवन के ध्येय आत्म-दुशन के लिये 
भी यत्नशील रहतीं | में जब कभी उनके पास बैठता, मुझे यही कहर्ती 
. कि चित्त की एकाग्रता का सुगम उपाय क्‍या है; क्‍या इस जीवन में 
आत्म-दुशन हो सकेंगे ? यही नहीं, वह दुखियों, गरीबों की सहायता 
चुपचाप करती रहती थीं। ऐसी देवियों के जीवन सर्वसाधारण गृहस्थियों 


के लिए सनन्‍्मागे दिखलाने वाले होते हैं | 
योग तिकेतन ह 
उत्तर काशी (हस्ताक्षर) आनन्द स्वामी सरस्वती 
६० ७जू-णुज 
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(३) 

ओ ब्रह्मचारी व्यासदेव जी महाराज का पत्र 
. ओमती माता पूर्णदेवी जी धर्मपत्नी पं. ठाकुरदत्त जी शर्मा वैद्य, 
अमृतधारा, बहुत ही ऊँचे दर्जे-कीं कादर्श-युक्ता, समझदार, पतित्रत- 
अर्मपरायंगा, सती, साध्वी, श्रद्धा ओर भक्ति से आपन्न, अनन्य इर्वर- 
भक्ता देवी थीं | इनके अन्दर अतिथि और लछोक-सेवा का भाव बहुत ही 
ऊँचा था । इनके द्वार से कोई भी याचक खाली हाथ नहीं जाता था। 
वे सदा दीन, दुःखी, अनाथों, विधवाओं, सन्‍्तों और बाह्मणों की गुप्त रूप 
से सहायता किया करती. थीं।॥ इनकी भविष्य वाणी सदा यथार्थ होती 
थी और सदा सिद्धों के समान बातें किया करंती थीं। अध्यात्म ज्ञान 
में इनकी अवस्था बहुत ही ऊंची थी। जब वह ध्यान योग में बैठती 
थीं, तो उनका मन बहुत ही शीघ्र समाहित होकर, एक दिव्य-ज्योति 
' उनके अन्दर प्रकंट होकर, अतीन्द्रिय सूक्ष्म पदार्थों का साक्षात्कार होने 
छगत। था। अपने जीवन के अन्तिम दिनों में इनका मोह परिवार से 
बिल्कुल जाता रहा था और अन्तमुंख होकर सदा भगवान्‌ के सान्निध्य 

में पूरे सुख, शान्ति तथा आनन्द का अनुभव किया करती थीं | 


योग निकेतन, ह 
गंगोन्नी, (हिमालय) | (६) व्यासदव 
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स्वर्गीया पुज्या श्री बीबी जी मानवी हारीर में देवी थीं। देवी ही 
नहीं, वह पूर्ण देवी थीं। मेरी उन में अक्षुण्ण” माठ्भक्ति रही है और वह 
भी मुझ में अपने किसी भी.पुत्र से कम स्नेह न रखती थीं । 

“उनमें अनेक गुण थे और भपूर्व प्रतिभा थी | उनके सत्‌ परामर्शो 
से अनेक [अआ्ान्त [संभ्नान्त परिवारों का भछा हुआ और दान तथा दया से 
दीनों के दुःख कटे | अन्यान्य अनेक गुणों के अतिरिक्त उनकी पतिब्रता 
धर्म पर निष्ठा अपनी परम तथा चरम सीमा तक पहुँची हुई थी ।” 

में अपनी इस माता में अनुसूंया और सीता के गुणों को देखता हूँ.॥ 

लगभग ४० वषै तक उनके चरणों में रहते मेंने अनेक बार इस बात 
का अनुभव किया है कि वह अपने जीवन का उद्देश्य एकमात्र पति-भक्ति: 
ही मानती थीं | इस लिए उन्होंने अपने जीवन भर में कोई ऐसा कार्य 
कभी. नहीं किया जिस में पूज्य बाबू जी की सम्मति न हो। वह अपनी: 
सुख-सम्पत्ति, ममता-मोह, समस्त-अभिलाषा और आशाओं को अपने 
पतिदेव की इच्छा के सामने सदा ऐसे समर्पित कर दिया करतीं थीं, मानो 

उनमें अपना मन है ही नहीं | उन्होंने केवल दो शरीरों में एक ही मन 
मान रखा था | उनका -यहं गुण आर्य-संस्कृति की स्त्रियों के लिये अनु-- 
करणीय है.। 

धर्म में अब्ृत्ति होने के कारण वह आरय-समाज के धर्म-ग्रन्थों का सदा 
-स्वाध्याय किया करती थीं, परन्तु अपने जीवन के अन्तिम दिनों में वह 
“इंशावास्योपनिषद्‌”” को बड़ी छूगन से पढ़ती और सुनती थीं, इसके 
कुछ मन्त्र उन्हें|।कण्ठ भी थे | अ्थों के लिये यद्यपि उन्होंने और भी कुछ 
टीकायें देखी और सुनी थीं, परन्तु ऋषि दयानन्द पर अटूट श्रद्धा होने के- 


* अक्लुण्ण-- बिना टूटे लगातार. समूची । | भ्रान्त-- व्याकुल, श्रम: 
में पड़ा हुआ।  संज्रान्त - सम्मानित प्रतिष्ठित । ; 
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कारण यजुर्वेद के ४०वें अध्याय में इन मन्त्रों के जो अर्थ ऋषि दयानन्द 
जो ने लिखे हैं उन्हीं पर उनकी आस्था थी, क्योंकि अपने भ्षन्तिम दिनों 
में उन्हें 'ईशावास्य” पर विशेष रुचि थी इस लिये निश्चय हुआ कि उनकी 
जुण्य रुटति में 'इशावास्योपनिषद्‌” ऋषि दयानन्दक्ृत भाष्य-सहित मुद्वित 
न्‍कराई जाय। 
मैं उनके स्नेहमय उपकारों का सदा ऋणी रहा हूँ और यह चुकाना 
मेरी क्षमता से बाहिर की बात है। पर, वश की बात है उनके प्रति अपनी 
कतज्ञता प्रकट करना । इसी उद्देश्य से मेंने पूज्य बाबू जी से प्रार्थना की 
प्रके इस पुस्तक को में लिखूंगा । 
यद्यपि में जानता हूँ कि उपनिषद्‌ एक रहस्य-विद्या की पुस्तक है, 
उसमें बड़े २ रहस्य भरे पड़े हैं। भावों के रहस्य तो अनुभवी ही बता 
-सकते हैं, मेरे जैसे अल्पक्ञ के लिये तो उसके पद ही बड़े पेचीदा हैं | एक 
जगह लिखा है, कि अविद्या की उपासना से अन्धकार में पड़ता है, तो 
आगे आ गया है कि विद्या की उपासना से उस से भी घोर अन्धेरे में 
“गिरता है ) फिर अविद्या द्वारा ही रझूत्यु को पार करने की बात भी कही 
'गईं है | यही बात संभूति और असंभूति के विषय में है । 
भावों के विषय में में क्‍या कहूँ ? बड़े २ आाचायों में मतभेद हैं। भिन्न २ 
सम्प्रदाय के आचायी ने इस उपनिषद्‌ के मन्त्रों से भिन्न २ भाव निकाले 
हैं| पुस्तक का आकार बढ़ जाने के भय से यहां सब सम्प्रदायों के सभी 
आ्माव बतलाना कठिन जान कर मेंने पहले भाग में यजुर्वेद अन्विमाध्याय 
'का ऋषि दयानन्द भाष्य का हिन्दी अनुवाद दिया है और दूसरे भाग में 
कुछ सम्प्रदायाचायों तथा विशेष विद्वानों के किये भिन्न २ अ्थों में से 
कुछ पदों वा मन्त्रों के विशेषार्थ अति संक्षेप से पाठकों की जानकारी के 
एलेये लिखे हैं | 
यह श्री पूर्णदेवी ग्रन्थमाला का प्रथम पुष्प है, जो स्व॒र्गीया पूज्या 
री बीबी जी की पुण्य स्मृति में -समर्पित:कर रहा हूँ । 
रघुनाथदत्त बन्धुः 
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यजुर्वेद के अन्तिम भध्याय में १७ मन्त्र हैं। इनमें जीव, जगत 
तथा जगदीशवर के स्वरूप भौर सम्बन्ध का विवेचन होने से इस अध्याय 
को उपनिषद्‌ मान लिया गया है। इसी छिये इसके श्रौतसूत्रकार 
कास्यायन' ने हसका किसी यज्ञ कर्म में विनियोग नहीं किया । 
इस अध्याय का 'ईशावास्य” 'हस मन्त्र से आरम्भ होने के कारण 
इस उपनिषद्‌ का नाम भी “इंशावास्य” ही पड़ गया । 
उपनिषद्‌ वाड़मय भी कभी बड़ा विस्तृत था।' केवछ वैदिक उप- 
निषदों की संख्या" ही ११८० हुआ करती थी, परन्तु अपनी शाखाओं 
की तरह ये भी बहुत सी काल के गाल में: विछ॒प्त हो चुकी हैं। इस 
समय तो बवैदिफ तथा सांप्रदायिक संभी मिला कर केवछ २२३ उपनिषदः 
ही मिलती हैं | ये उपलब्ध वैदिक उपनिषद्‌ भी ब्राह्मण व आरण्यक 
ग्रन्थों के ही भाग हैं, इनमें केवल 'ईशावास्य' ही एक ऐसी उपनिषद्‌ हैं 
जो संहिता में से ली गई है| यह शुक्ल यजुर्वेदीय उपनिषद्‌ है। 


यद्यपि उपनिषद्‌ वेदिक हों या साम्प्रदायिक सभी अपने २ दृष्टिकोण 
से उस परम तत्त्व का निरूपण करती हैं, तथापि इतनी उपनिषदों में से 
केवल ११ ही ऐसी हैं जिन्हें प्राचीनता के कारण सभी सम्प्रदायों में 
मान्यता मिली है और इनमें भी १० ब्राह्मण तथा आरण्यकों से छी हुई 
हैं | केवल एक “ईशावास्य” ही ऐसी है जो संहिता का भाग है। संहिता का 
एक भाग होने से ही यह 'ईशावास्योपनिषद्‌” उपलब्ध २२३ उपनिषदों 
में से सर्वप्रथम गिनी जाती है | 


-+न-ततनतत-त3न-न-मनमम+ 3 क-ाक 


१. देखो यजुर्भाष्य उव्ब॒ट । 
२. मुक्तोपनिषद्‌ १॥११-१४ । 
“३. उपनिषद्‌ महावाक्य कोष । 


इस समय झुक यजुर्वेद की ५७ शाखाओं में से माध्यन्दिनी 
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और काण्व ये दो शाखा ही केखछ उपलब्ध होती हैं । इन में ४०-७० 
अध्याय हद | 
साध्यन्दिनी के ४०वें अध्याय में १७ मस्त्र हैं भौर थे हीं मन्त्र कुछ 
थोड़े से स्वर, क्रम तथा पाउ-भेद्‌ के कारण काष्य शाखा में १८ हो गये हैं 
भौर यही 'ईशावास्थोपनिषद्‌” है। यद्यपि ये मन्त्र दोनों शाखाओं में पाये 
जाते हैं, तथापि प्रायः प्राचीन क्षाचायों तथा विद्वानों ने काण्य शाखा छे 
पाठ को लेकर ही इंशाबास्य” पर भाष्य तथा टीकाएं की देँ औरद इन 
सन्‍्त्रों को अपने २ सम्प्रदाय! के अनुसार भद्वेत, विशिश्टद्वैत, झुद्घादँत, 
शाक्ताद्वैत तथा द्वैतपरक लगाया है। परन्तु यह पुस्तक जिस स्वर्गीया 
माता की पुण्य स्मृति में लिखी गईं है वह श्री स्वामी दुयानन्द सरस्वती 
के मंतब्यानुसार इंश्वर, जीव और प्रकृति तीनों को अनादि मानती थीं ) 
इस लिये मेंने इन मन्त्रों पर महर्षि दयानन्द जी का प्रथम भाष्य प्रथम देना 
अत्यावश्यक समझा, क्‍योंकि उनका भाष्य काण्व पर नहीं है इस लिये इस 
में माध्यन्दिनी का पाठ ले लिया गया है भौर जो पद माध्यन्दिनी में 
नहीं है उन्हें टिप्प्रण में रख कर उनका जो अर्थ आर्यसमाज के आये विद्वानों 
ने दिया है उन्हीं के अनुसार यहां लिख दिया है तथा श्री स्वामी जी 
के भाष्य में मैंने उनके संस्कृत भाष्य का अनुसरण किया है । 
इस पुस्तक के प्रथम भाग में श्री स्वामी जी का भाष्य है और 
द्वितीय भाग में मेंने निम्नलिखित आचार्य तथा विद्वानों के भाष्य तथा 
व्याख्याओं का कुछ २ अति संक्षेप से कहीं २ भाशय दिया है। 


१. यह स्मरण रखने की बात है कि वेदान्त के सभी संप्रदाय युक्ति से 
श्रुति प्रमाण को प्रबल मानते हैं और श्रुति का विरोध करने वाली युक्ति 


को प्रमाण नहीं मानते । । 
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'अद्वित--भ्रीश्कराचार्य, भानन्वंगिरि, बअ्ह्मानन्द, शंकरानन्द, 
रामचन्द्र, भानन्दभट्ट, अनन्ताचार्य, उब्बट. महीधर, दिगम्बराचार्य, 
भास्करानन्द । 
शविशिष्टाद्नैत--श्री बेइटाचार्य, नारायण म्रुनि की दो टीका | 
'ुद्धाद्वेत-भी सबलकिशोर चतुर्वेदी, रघुनाथप्रसाद तथा 
रघुनाथांगिरस | हक ! ४ 
. अ्रब पाठक टिप्पण में संक्षेप से इन संप्रदायों का स्वरूप देखें । 
४ १. अद्गैत--श्री शंकराचार्य का मत है , “एकमेवाह्वितीयम्‌”! छा. उ. 
६।२॥१ । ब्रह्म एक है उसके 'सिवाय दूसरी कोई सत्ता नहीं। जब श्रुति यह 
कहती है, तो मानना होगा कि यह दीखने वाला जगत्‌ या तो ब्रह्म का 
विकार है वा मिथ्या है, क्योंकि त्रह्म में विकार है नहीं। अतः जीव और 
ब्रह्म एक हैं और जगत्‌ मिथ्या है तथा द्वैतपरक श्रुतियां उपासना के लिये 
व्यावहारिक सत्ता की बोधक हैं । 
२. विशिष्टाद्वैत--श्री रामानुजाचार्य का मत है---“यस्यात्मा शरीरम्‌” 
बृ, उ. ५७७२२ (माध्यन्दिन, पाठ) । “यस्य सर्वाणि भूतानि शरीरम्‌” बू, उ. 
३।७।१५। इत्यादि श्रुतियों से सिद्ध है कि जीव और जड ये ब्रह्म के शरीर हैं और 
त्रह्म आत्मा है। इस प्रकार जीव और जगत्‌ से ब्रह्म का देह और देही का 
सम्बन्ध है । यह चिदचिद्‌विशिष्ट ब्रह्म एक ही है अर्थात्‌ जीव जगत्‌ और 
जगदीश्वर इन तीनों के संमुदाय का नाम ब्रह्म है और वह एक है। 
के. १:६ 7 वह्भाचाय॑ कहंते हैं--“यथा सुदौप्षात्‌ पावकाहि- 
3 वश भा श हलक बा स्पष्ट जीव को ब्रह्म का अंश बतलाती 
न्‍र्औं फ है। बह शद् है से ता है वही जीव और ब्रह्म का है। वैसे 
| माया नहीं । 
| हो और चिद है, लाल ३ 9 कल । जहां उसका केवल सत गुणा प्रकट 
37 अभिव्यक्त न हो, वह जुड़ 


.जड । जहां, ज्््ति क्री 
08॥7९806 ५४शाा 50व3!)6दा 


प्राक्धन ९ 


'द्वैत--श्री मध्वाचाय, जयतीर्थ, रघुनाथतीर्थ | 
'औैतवादू--श्री महर्षि दयानन्द सरस्वती जी का अबिकल भाष्य, 
'जयदेव, महाम॒होपाध्याय भआयमुनि प्रो. राजाराम श्रीपाद सातवलेकर की 
दो टीकाएं | 
इसमें श्री स्वामी दयानन्द, उब्बट, महीधर और जयदेव माध्यन्दिन 
के भाष्यकार हैं | आनन्द भट्ट तथा अनन्ताचार्य काण्व शाखा के और शेष 
'सब उपनिषद्‌ के | इन उपनिषद्‌ के व्याख्याकारों में भी अह्मानन्द रामचन्दर 
और दिगम्बर साध्यन्दिन पाठ के अनुसार व्याख्या करते हैं तथा श्रीपाद 
ने दोनों पर और शेष सभी काण्व पाठ के भाष्य तथा टीकाकार हैं | मैं उक्त 
सभी आचार्यों तथा मान्य विद्वानों का हृदय से आभारी हूँ । मेंने जो भी 
लिखा है उसमें जो भच्छी महत्त्व तथा तत्त्व की बातें हैं वे सभी उक्त 


ही व्यक्त हों वह ब्रह्म कहलाता है | अर्थात्‌ जहां केवल सत्‌ गुग वह जड। 
जहां सत्‌ और चित्‌ दोनों अभिव्यक्त हों वह जीव और जहां. सतू्‌ , चित्‌ और 
आनन्द तीनों अभिव्यक्त हों उसे ब्रह्म कहते हैं, वास्तव में वह एक ही है । 

१. द्वैत--श्री मध्वाचार्य का मत है--“द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया” 
मु. उ. ३।१।१। इस मन्त्र में जीव, ईख्बवर और जगत्‌ का स्पष्ट वर्णन होने 
से थे तीनों अनादि हैं और जीव नित्य होने से ब्रह्म से सदा भिन्न रहता है 
परन्तु ईखर के अधीन है। अतः जीव और जगत परतन्त्र और ईश्वर 
एकमात्र स्तन्त्र है। “अहं ब्रह्मास्मि”आादि एकत्व बोधक भ्रुतियां मुक्त पुरुष 
'की प्रशंसापरक होने से अर्थवाद्‌ हैं । 

२. औैत--में भी जीव, ईश्वर और प्रकृति को अ्नादि माना गया है। 
द्वैत से भिलता-जुलता ही इसका आशय है । 


0वा॥60 ५शा। (व्या50वाागाहश 


१० प्राक्षथन 


महानुभावों की देन हैँ और इस पुस्तक में जो ब्रुटियां या दोष व किसी 
के सिद्धान्त के विरुद्ध भनजाने लिखा गया है वह मेरी अल्पज्ञता का: 
परिणाम द्वै जिस के छिये में विद्वानों से क्षमा प्रार्थी हूँ । 
मैं अपने विषय में श्री हेमाचार्य के शब्दों में कहता हूँ--- 
प्रमाणसिद्धान्तविरुद्टमन्न, 
यत्किद्चिदुक्त मतिमान्थयदोषात्‌ । 
मात्सयमुत्साय॑ तदाय॑चित्ता:, | 
प्रसाइमाधाय विद्योधयन्तु ॥ 


विनौत 
रघुनाथद्त्तबन्धघु+ 


56477860 ५शा॥ (६॥5टवा6श 


# झभो श्स्‌ + 


इशावास्योपनिषत्‌ 
श्रीमहर्षिंदयानन्द्सरस्वतीभाष्योपेता । 


कप 
अथमा भाग: 
“इंशाबास्यम्‌” इस मन्त्र का दीपतमा ऋषिः । आत्मा देवता । 
अनुष्ठ॒प्‌ छन्द है। मनुष्य ईश्वर को जान के क्या करें, इस विषय में कहा है । 
(५ कं हर 
इंशावास्यमिद ९» सबे, यत्किज्च जगंत्यां जग॑त्‌ । 
ञ््] कदर 6 न 
तेन त्यक्तेन भु्जीथा, मा ग्रंपः कस्य' स्विद्धनम्‌ ॥ १॥ 
भाष्य-न्हे मनुष्य ! तू ( यत्‌ ) जो ( इदम्‌ ) प्रक्ति से लेकर 
पृथिवी परय्यन्‍त ( स्वम्‌ ) सब ( जगत्याम्‌ ) प्राप्त होने योग्य 
सृष्टि में (जगत्‌ ) चर प्राणिमात्र ( इंशा ) संपूर्ण ऐश्वर्य से युक्त 
 सर्वशक्तिमान्‌ परमात्मा से ( वास्यम्‌) आच्छादन करने योग्य 
अर्थात्‌ सब ओर से व्याप्त होने योग्य है | (तेन) उस ( त्यक्तेन) 
त्याग किये हुए जगत्‌ से (भुजीथाः ) पदार्थों के भोगने का 


१. इईंशोपनिषद्‌ के लिये प्रायः सभी प्राचीन आचार्यों ने कारव शाखा 
का पाठ स्त्रीकार किया हैं। अतः इस माध्यन्दिन पाठ के साथ काणएव 
पाठभेंद भी दिया जायेगा । 

९. “वास्यम्र” में सर के चिह्न में भेद है। माध्यन्दिनी में “वास्थम” 

.. और काख में “वास्य॑मर” है। 

रे. भ्री स्वामी जी के संस्कृत भाष्य में ये शब्द हैं--(त्यक्तेन) वर्जितेन- 


तब्चित्तरहितेन” अर्थात्‌ मन को न फंसा कर (डन को भोग) । 


56477860 ५शॉं॥ (६5८86 


ईशावास्योपनिषत 
कस्य, स्वित्‌) किसी के भी (घनम ) 
(ग्रधः ) अभिलाषा कर ॥१॥ 


१९२ 


अनुभव कर, किन्ठ॒ु ( 
बस्तुमात्र की (मा) मत 

भावार्थ--जो मलुष्य ईइवर से डरते हैं कि यह हम को सदा सब 
देखता है। यह जुगत ईइवर से व्याप्त और सर्वत्र ईइवर विद्यमान 


ओर से दे कप 
व्यापक अन्तर्यामी परमात्मा का निश्चय करके कभी 


है। इस प्रकार 
अन्याय के आचरण से किसी का कुछ भी द्रव्य ग्रहण नहीं किया चाहते, 


बे धर्मात्मा होकर इस छोक के सुख और परलोक में मुक्ति रूप सुख को 
प्राप्त करके सदा आनन्द में रहें ॥१॥ ४ 
“कुर्वेन” इस मन्त्र का दीघतमा ऋषि | आत्मा देवता | भुरिग- 
जुष्द॒प्‌ छन्‍्द है। इसमें वेदोक्त कर्म की उत्तमता कही है। 
कुवन्नेवेह -कर्मोणे जिजीविषेच्छत७समा; | 
एवं त्वयि नान्यथेतो5स्ति न कर्म लिप्यते नर ॥ २॥ 


_ भाध्य--मलुष्य (इह) इस संसार में (कर्माणि) धर्मयुक्त 
वेदोक्त निष्काम कर्मों को (कुवन) करता हुआ (एव) ही 
(शतम्‌) सौ (समाः) वर्ष (जिजीविषेत्‌) जीने की इच्छा करे 
'( एवं) इस प्रकार धर्मयुक्त कम में प्रवर्चमान (त्वयि ) तुझ 
(रे ) व्यवहारों को चलाने हारे जीवन के इच्छुक होते हुए 
कम 2 अधम युक्त अवैदिक कास्य कर्म (न) नहीं (लिप्यते) 

प् होता (इतः) इससे जो और प्रकार से (न अस्ति ) कर्म 


डगाने का अभाव नहीं होता है ॥२॥ 
भावार्थ 
---.... च्य आलस्य को छोड क्रे सब देखने वाले न्‍्यायाधीक्ष 


साधन में “नाल्यबरेतः" और कापव में प्वानयोर 
तन मन - चिह्न भें 
5४ थैतः” और काण्व में ८ नान्‍्यथेत॑:” स्वर चिह में 


5: _... एउठ्थाहश्व श्ञा एद्वागएटवााहश 


श्रीमहर्षिद्यानन्द्सरस्वतीभा थ्योपेता १५ 


परमात्मा और करने योग्य उसकी आज्ञा को मान कर शुभ कर्मों को 
करते और अश्भ कर्मों को छोड़ते हुए ब्रह्मचर्य के सेवन से विद्या और 
अच्छी शिक्षा को पाकर उपस्थ हन्द्रिय के रोकने से पराक्रम को बढ़ा कर 
अल्प झृत्यु को हटावें, युक्त भाहार बिद्दार से सौ बे की क्षायु को प्राप्त 
होवें। जैसे २ मनुष्य सुकर्मों में चे्ठा करते हैं वैसे + ही पाप कर्म से बुद्धि 
की निवृत्ति होती और विद्या, अवस्था और सुशीलता बढ़ती है ॥२॥ 
“असुर्या” इस मन्त्र का दौधतमा ऋषि, आत्मा देवता और अनुप्ट्रप 
उन्द है। आत्मा के हननकर्ता अर्थात्‌ आत्मा को भूले हुए जन कैसे होते है | 
इस विषय में कहा है । 
: असर्या नाम ते लछोका अन्धेन तम॒सा बंताः । 
तांस्‍्ते प्रेत्यापिं गच्छन्ति ये के चांत्महनों ज्नाः ॥ ३ ॥ 
. भाष्च--जो ( लछोका: ) देखने वाले लोग (अन्धेन ) अन्धकार 
रूप (तमसा) ज्ञान का आवरण करने वाले अज्ञान से (आबृताः) 
सब ओर से ढंपे हुए (च) ओर (ये) जो (के) कोई (आत्महनः। 
आत्मा के विरुद्ध आचरण करने हारे (जनाः) मनुष्य हैं (ते) वे 
(अरुर्या) अपने प्राण-पोषण में तत्पर अविद्यादि दोषयुक्त 
लोगों के सम्बन्धी उनके सदृश पापकर्म करने वाले (नाम) 
प्रसिद्ध हैं (ते) वे (प्रेत्य) मरने के पीछे (अपि) और जीते 
हुए भी (तान) उन दुःख और अक्षान रूप अन्धकार से युक्त 
भोगों को (गच्छन्ति) प्राप्त होते हैं ॥३॥ 


मांध्यन्दिन पाठः काण्व पाठ: 

१. असुयु १. असुर्याः 

२. तॉस्त २. ताश्ते है 

३. अ्रपि' गच्छन्ति ३. अमिग॑च्छर्ति 
काण्व पाठ का “अभिगच्छन्ति! प्राप्त होते हैं | (म. म. शार्यमुनि) 


50786 ५शा।॥ (्वा50वागाहश 


, ईश्ावास्यीपनिषत, 


पिशात्, दुष्ट मनुष्य हैं जो 


__े ही असुर, दैस्य, राक्षस, । 
जानते, वाणी से और बोकते और करते कुछ और ही दैं। 
की भ्विद्या रूप दुःख सागर से पार हो भानन्द को नहीं प्राप्त हा 


है से निष्कपट एक सा क्षाचरण 

सकते और जो भात्मा मन, वाणी और कर्म रे 
करते हैं, वे ही देव आर्य सौभाग्यवान्‌ सब जगत को पवित्र करते हुए इस 
लोक और परछोक में अतुल सुख भोगते हैं. ॥३॥ 

“अनेजत्‌” इस मन्त्र का दीपतमा ऋषि, त्रह्मा देवता, निनृर्टिसष्दधप्‌ 
छन्‍्द्‌ । कैसा जन ईश्वर का सांक्षात्‌ करता है । इस बिषय में कद्दा ह्वै। 

के जप हि तन ५९ १ 

: अमेनदेक मन॑सो जवींथो नेनंदू देवा अप्लुव॑न पूवमपत्‌। 
तद्घाबतोडन्यानत्पेति तिष्ठत्तस्िन्नपो मतिरिश्रा दधाति॥ 8॥ 

भाष्य-है विद्वान: मलुष्यो ! जो ( एकम्‌) अद्वितीय (अनेजत) 
'न॒ कंपने वाला अर्थात्‌ अचल अपनी अवस्था: से हटना केपन 
कहाता है | उससे रहित (मनसः) मन के वेग से भी (जवीशग्र:) 
अति वेगवान, (पूवेम) सब से आगे (अषेत्‌), चछता हुआ 
अात्‌ जहां कोई चल कर जावे वहां प्रथम ही सत्र व्याप्त 


"यारा अन्त 3 लक बवन अरब क कक, 


१. अजमेर की पुस्तक में “भर्पत्‌” पाठ छपा है और इसी पर. श्री स्त्रामी 


१४ 


जी का भाष्य र्न्तु पाध्य । 
8 है। गा अजबेंदी वेद॒पाठी माध्यन्दिन शाखा का पाठ 
_ अपैत! नहीं किन्तु “अशंत्‌” मानते हैं। अश्त्‌ तथा अर्षत्‌ में श्रथ- 
भेद न होने पर भी उच्चारण में भेद अवश्य है। 
मा 2 वालों से पूछा था वह यहां “अर्पत्‌” ' पाठ ही 
०१५४ #० का अ मूल ; पाठ ही रहने दिया है 
ह न्द्‌ । का अशेत्‌ कक 
पाठ है और यही ००३ क त्‌ और काण्वशास्रा का श्रषत्‌ 
गोद वर हलक प्राचीन भाष्यक्रार उच्बर तथा 
प्यकषार आनन्द तथा अनन्ताचार्य 5 
केले न्ताचाये का अपनी २ 
यहां “अर्शत्‌” चाहिये। 


564॥7860 ५शा॥ (७॥5८वा6श 


'महदी प्राप्त होता (तत्‌) चद (३) 5 


श्रीमहर्षिद्यानन्द्सरस्वतीभाष्योपेता १५ 


से पहुंचा हुआ त्रह्म है (एनत्‌) इस पूर्वोक्त ईइबर को (देवा) 
चक्छु आदि इन्द्रियां (न) नहीं (आप्लुचन) प्राप्त होते (तत) 
वह परब्रह्म अपने आप (तिष्ठत्‌) स्थिर हुआ अपनी अनन्त 
व्याप्त से (घावतः) विषयों की ओर गिरते हुए (अन्यान.) 
आत्मा के स्वरूप से विलक्षण मन, वाणी आदि इन्द्रियों का 
(अति, एति) उल्लंघन कर जाता है। (तस्मिन) उस सर्वत्र 
अभिव्याप्त ईइबर की स्थिरता भें (मातरिश्वा) अन्तरिक्ष में 
प्राणों को धारण करने हारे वायु के तुल्य जीव (अपः ) कम वा 
क्रिया को (द्धाति) धारण करता है। यह जानो ॥४॥ 
भावार्थं--ब्रह्म के अनन्त होने से जहां २ मन जाता है वहां २ प्रथम 
से ही अभिव्याप्त पहिले से ही स्थिर ब्रह्म वर्तमान है उसका विज्ञान झुद्ध 
मन से होता है चक्षु आदि इन्द्रियों और अविद्वानों से देखने योग्य नहीं 
है। वह आप निश्चर हुआ सब जीवों को नियम से चछाता और धारण 
करता है। उसके अति सूक्ष्म इन्द्रियगम्य न होने के कारण धर्मात्मा 
विद्वान योगी को. ही उसका साक्षात्‌ ज्ञान होता है अन्य को नहीं ॥४॥ 
_ .“तदेजति” इस मन्त्र का दीधतमा ऋषि। आत्मा देवता । निचुद्‌- 
जुष्दप्‌ छन्द है। विद्वानों के निकट और अविद्वानों के ब्रह्म दूर है । इस वि. 
तंदेजति तन्नैजति तद्‌ दूरे तबन्तिके। . 
तदन्तरस्य स्वस्थ तदु सर्वस्यास्य बाह्यतः ॥ ५॥ 
भाष्य--है मनुष्यों! (तत्‌) वह ब्रह्म (एजति) मूर्खों की दृष्टि 
से चलायमान होता (तत्‌) वह (न, एजति) अपने स्वरूप से न 


चलायमान्‌ और न चलाया जाता है (तत्‌ ) वह (्‌ दूरे ) अध- 


माँत्मा अत् अयोगियों से दूर अर्थात्‌ क्ोडों वष में भी 
मात्मा अविद्वान्‌ अयो दूर (अन्विके) चना विदा, 


१, काण्व पाठ 'तन्नेजति”” अर्थ में कोई भेद नहीं। 


उ0वा॥60 ५शा। (व्वाउ0०वागाहश 


ईंशावास्थोपनिषत 
१६ 


थोगिय थह (अस्यथ) इस (सर्वस्थ) सब 

| के समीप ( कद “ भीतर (3) और (सल,) बह 
फिर ओ कट झीर कक रूप जगत के 
(अुश्प) इस (सर्वेस्य) सभ प्रत्यक्ष और अपत्य * 
(बह्यतः) बाहर भी घरतमान है ॥५॥ 

बंग्वा गो ! की दृष्टि में कंपता हौसा दै। 

आबाथे - है मनुष्यों ! यह शा सूद 
बह ज्वाप स्यापक होने से कभी नहीं चछायमान होता | जो जन उस की 
हाठा मे विरुद्ध हैं, वे हधर उधर भागते हुए भी उसको नहीं जानते और 
जो हेश्वर की आज्ञा का अनुष्ठान करने वाले हैं, बे अपने आरमा में स्थित 
अति निकट ब्रह्म को प्राप्त होते हैं।जो महा सब प्रकृति आदि के 
बाहर भीतर. भवयत्रों में अभिष्यास दोके अन्तर्यामी रूप से सब जीवों के 
सब पाप-पुण्यरूप कर्मों को जानता हुआ यथा फल देता है वही सबको 
ध्यान में रखना चाहिये और उसी से सब को डरना चाहिये ॥७॥ 

“अस्तु” इस मन्त्र का दीधतमा ऋषिः, आत्मा देवता और निचृद- 
नुष्ट्प छन्द है। अब ईश्वर विषय में कहा है-- 


यस्तु॒सवबोणि भृतान्यात्मन्नेवानुपश्य॑ति । 
सवभुतेषु चात्मानं ततों न विचिकित्सति ॥ ६॥ 
भाष्य-्हे ७ >ै&८ ' (यः ) जो विद्वान जन (आत्मन) 
परस्मात्मा के भीतर (एबं) ही (सर्वाणि) सब (भूतानि) प्राणी- 
अप्राणियों को (अनु-पश्यति) विद्या धर्म और योगाभ्यास करने 


के पश्चात्‌ ध्यान दृष्टि से रे 
सब प्रहस्यादि कि थ प "१७ है (त) और जो (स्वेभूतेशु) 


किल्तति,  विश्शन ( ततः ) लिख पीछे (न) नहीं (बिचि- 
 ऋषष पे ब पेला तुम जानो ॥६॥ 
अथवा ही ही मिन्‍दा रत ; विजुगुप्सते) अरक्षित नहीं होता 
&७७७४४७४८०००६ ६०५: 22८७: (२८. आम लि) 


छटवा॥66 शा एव्वाग5टव्वागाहा 


श्र + ००... ९ 
भ्रीमहर्षिद्यानन्द्सरसती माष्यो पेता १७ 


है भावार्थ--हे मजुध्यो ! जो छोग सर्वष्यापी, न्‍्यायकारी, सर्वज्ञ, सनातन, 

| सब के भात्मा, अन्तर्थामी, सच के द्रष्टा परमान्‍्मा को जान कर सुख-दुःस्त 
._ हानि-लाओों में अपने आत्मा के तुल्य सब प्राणियों को जान कर धार्मिक 
. होते हैं। बे ही मोक्ष को प्राप्त होते हैं ॥६॥ 
यस्मिन_” इस मन्त्र का दीघेतमा ऋषि । आत्मा देवता । निचदनष्ट पृ 


.. छन्द' है । अब कोन अविद्यादि दोषों को त्यागते हैं इस विषय में कढ़ते ह । 

यस्मिन्त्सवीणि भतान्यात्मैवाभृद्विजानतः । 

तत्र को मोहः का शोक एक॒त्वम॑नुप्यतः ॥ ७ ॥ 
भाष्य--हे मनुष्यो ! ( यस्मिन्‌) जिस परमात्मा, ज्ञान, 
विज्ञान वा धर्म में (विजानतः) विशेषकर ध्यान दृष्टि से देखते 
हुए को (सर्वाणि) सब ( भूतानि ) प्राणिमात्र (आत्मा) 
(एव) अपने तुल्य ही खुख-दुःख वाले ( अभूत्‌ ) होते हैं (तत्र) 
डस परमात्मा आदि में ( एकत्वम्‌ ) अद्वितीय भाव को (अनु- 
पश्यतः) अनुकूल योगाभ्यास से साक्षात्‌ देखते हुए योगीजन 
को (कः) कौन (मोहः) मूढावस्था ओर (कः) कौन (शोक» 
शोक वा छेुश होता है, अर्थात्‌ कुछ भी नहीं ॥७॥ 

भावार्थ--जो विद्वान सैन्यासी छोग परमात्मा के सहचारी प्राणिमात्र 
को अपने आत्मा के तुल्य जानते हैं भर्थात्‌ जैसे अपना हित चाहते बेसे 
ही क्षन्यों में भी वर्तते हैं | एक भद्वितीय परमेश्वर के शरण को प्राप्त होते 
._ हैं उनको मोह शोक और छोभ क्ादि दोष कदाचित्‌ प्राप्त नहीं होते भर 
| जो छोग अपने आत्मा को यथावत्‌ जान कर परमात्मा को जानते हैं वे: 


_ भैदा सुखी होते हैं । 


0वा॥60 ५शा। (व्वा5८वाागाहश 


ईशाबास्योपनिषत, 


मस्त्र का दीर्भतमा ऋषि! । आत्मा देवता । स्त्रराढ़ 
कैसा है, इस विषय में कहा है । 


१४ 

“स्रपर्यगात्‌" शा मे 
जगती छन्‍्द है । फिर परमेश्वर | 
सपर्थगाच्छुक्रमंकाय में ब्रण- 
| - म॑स्नाविर ४ शुद्धमपापविद्धम्‌ | 


कविभनीपी परिभूः स्वैयंभूयोथातथ्यतोर्ष्था- 
| ... व्वयुदधाच्छाइ्व॒तीम्या समम्यः ॥ ८ ॥ 
भाष्य-है मनुष्यी ! जो ब्रह्म ( शुक्रम ) शीघ्रकारी सर्वेशक्ति- 
मान्‌ (अकायम्‌ ) स्थूल सक्षम और कारण शरीर-रहित ( अव्- 
णम्‌) छिद्ध-रहित और नहीं छेद करने योग्य ( अस्नाविरम ) 
नाडी आदि के साथ सम्बन्ध रूप बन्धन से रहित ( शुद्धम्‌ ) 
अविद्यादि दोषों से रहित होने से सदा पवित्र ओर (अपाप- 
विद्धम्‌ ) जो पापयुक्त पापकारी और पाप में प्रीति करने चाला 
कभी नहीं होता (परि, अगात्‌ ) सब ओर से व्याप्त है। जो 
(कविः) स्वेश्ञ (मनीषी) सब जीवों के मनोबृत्तियों को जानने 
वाला (परि, भू:) दुष्ट पाषियों का तिरस्कार करने वाला और 


प्रजाओं के लिये (याथातथ्यतः) यथार्थ भाव से 
६८ 'याथातथ्यतः व से (अर्थान्‌ 
आओ सव पदार्थों को (व्यद्धात्‌) विशेषकर बनाता है । 


उ0वा॥60 ५शा। (व्वाउ८०वाागाहश 


'परमात्मा की ही सब सदा उपासना करें ॥९॥ 
पक कल 


श्रीमहर्षिद्यानन्द्सरस्वतीभाष्योपेता १९ 


ब्रह्म कल्प के आरम्भ में जीबों को अपने कहे वेदों से शब्द अर्थ और 
उनके सम्बन्ध को जानने वाली विद्या का उपदेश न करे तो कोई विद्वान 
न होवे भौर न धमम, अथे, काम, मोक्ष के फछों के भोगने को रूमर्थ हो, 
“हस लिये इसी ब्रह्म की सदैव उपासना करो ॥८॥ 
“अन्धन्तमः” इस मन्त्र का दीधेतमा ऋषिः। आत्मा देवता। 
अनुष्टुप्‌ छन्‍्द है। कौन मनुष्य श्रन्थकार को प्राप्त होते हैं. इस विषय में | 
अन्धन्तमः प्रविंशन्ति येड्सभूतिमुपासते । 
ततो भूय॑ इब ते तमो य उ संभूत्या < रताः ॥ ९॥ 
भाष्य--(ये) जो छोग परमेश्वर को छोड़ कर ( असम्भूतिम ) 
अनादि अनुत्पन्न सत्व रज और तमोगुणमय प्रकृति रूप जड़ 
वस्तु को (उपासते) उपास्यभाव से जानते हैं | वे (अन्धम्‌ तमः) 
आवरण करने वाले अन्धकार को (प्रविशन्ति ) अच्छे प्रकार 
प्राप्त होते और (ये) जो (सम्भूत्याम्‌) महत्तत्त्वादि स्वरूप से 
परिणाम को प्राप्त हुई सृष्टि में ( रता:) रमण करते हैं (ते) वे 
(ड) बितर्क के साथ (ततः) उससे (भूयः इच) अधिक जैसे 
बैसे (तमः) अविद्या रूप अन्धकार को प्राप्त होते हैं ॥९॥ 
भावार्थ--जो मनुष्य समस्त जड़ जगत्‌ के अनादि नित्य कारण को 
उपासना भाव से स्वीकार करते हैं, वे अविद्या को प्राप्त, होकर छेश को 
प्राप्त होते और जो उस कारण से उत्पन्न-स्थूछ सूक्ष्म काये कारणाख्य 
अनित्य संय्रोगजन्य कार्य जगत्‌ को इष्ट उपास्य मानते हैं, वे गाढ़ भविद्या 
को पाकर अधिकतर छेश को प्राप्त होते हैं, इस लिये सच्चिदानन्द स्वरूप 


१. काखव में यह मन्त्र १२वां है और जो यहां १२वां हैः वह काख में 


थ्वां हे । ह आग. 
एवा।606 ५शा॥। (्या]750वा]6 


२० ईशावास्थी पनिषत, 


“अन्यदेव”” इस मन्त्र का दीर्घतमा ऋषि, श्रात्मा देवता, अनृष्ट्रपु 
छन्द है । फिर मल॒ष्य कया करें इस विषय में कहा ६: 
अन्यदबाहुः सभवादन्यदा हुरसे मबात्‌ | 
इतिं झुश्रुम धीरणां ये नस्‍्तद्रिचचक्षिरे ॥१०॥ 
भाष्य-हे मनुष्यों ! जैसे हम छोग (घीराणाम) मेथाबीः 
विद्वान योगियों से जो वचन (शझुश्र॒ुम ) छनते हैँ (ये) जो वे 
लोग (नः) हमारे प्रति (विचचक्षिरे) व्याख्यान पूर्वक कहते दे 
वे छोग ( सम्मवात्‌) संयोगजन्य कार्य से (अन्यत्‌ एवं ) और 
ही कार्य या फल (आहः) कहते .(असम्भवात्‌) उत्पन्न नहीं 
होने वाले कारण से (अन्यत्‌) और (आइुः ) कहते हैं. (इति )' 
इस बात को तुम भी खुनो ॥१०॥ 
भावार्थ--हे मनुध्यो ! जैसे विद्वान्‌ छोग कार्य कारण रूप वस्तु से 
भिन्न २ वक्ष्यममाण उपकार लेते और लिवाते हैं तथा उन कार्य कारण के. 
गुणों को जान कर जनांते हैं | ऐसे ही तुम छोग भी निश्चय करो ॥१०॥ 
“सम्भूति”-- इस मन्त्र का दीघतमा ऋषि आत्मा देवता अनुष्टरप्‌ 
: छन्द है फिर मनुष्यों को कार्य-कारण से क्या २ सिद्ध करना चाहिये इस 
विषय में कहा है-- 


सैमूति #। विनाश च॒ यस्तद्वेदोभय॑ ७ सह । 
: विनाशन मृत्यु तीर्वा संभत्यामृर्तमश्नुते ॥११॥ 
भाष्य- है मनुष्यो ! (यः) जो विद्वान सम्भूतिम्‌ ) जिसमें 
पबूुसूद 7777-६०  (खम्मूतिम) जिसमे 


१. कारव में यह मन्त्र १३वां हैं जो यहां 
>-- श्वांहै। 


३. -काराव में यह. मन्त्र 
११९वां है । 


हां १४वां है वह काण्व में 


थवां हैं और यहां जो १७वां हैं वह कारव में 


56व॥80 ५शां॥ 0्व56व्वा]6/ 


प्रीमहर्षिदयानन्दसरस्वत्तीभाष्योपैता ञ्त 


सब पदार्थ उत्पन्न होते उस कार्य-रूप सष्ि (थे) और उसके 
ग़ुण-कर्म स्थभायों को तथा (थिनाशम ) जिसमें पदार्थ अदृश्य 
हो जाते हैं. उस कारण रूप जगत (व) और उसके गग-कर्म 
स्वभायों को (सह) एक साथ (उम्यम ) दोनों ( तत ) उन कार्य 
ओर कारण स्थरूपों को ( बेद) जानता है. बह विद्वान, (ब्रिना- 
शेन) नित्य स्वरूप जाने हुए. कारण के साथ (मृत्युम ) शरीर 
छूटने के दुःख से (ती्त्या) पार होकर (सम्भूत्या) शरीर इन्द्रिय 
और अन्तःकरण रूप उत्पन्न हुई कार्य रूप धर्म में प्रवृत्त कराने 
जाली सृष्टि के साथ (अम्गतम्‌) मोक्ष सुख को (अब्नुते) प्राप्त 
होता है ॥११॥ 
भावार्थ--हे मनुष्यों ! कार्य-कारणरूप वस्तु निरर्थक नहीं है किन्तु 
कार्य कारण के गुण कम और स्वभावों को जान कर धर्म आदि मोक्ष के 
साधनों में संयुक्त करके अपने शरीर आदि के कार्य कारण को नित्यत्व से 
जान के मरण का भय छोड़ कर मोक्ष की सिद्धि करो | इस प्रकार कार्य 
कारण से अन्य ही फल सिद्ध करना चाहिये। इस प्रकरण में ईंइवर के 
स्थान पर कार्यकारण इन दोनों की उपासना का ही निषेध किया है ऐसा 
समझना चाहिये ॥११॥ 
“अन्धन्तमः”--इस मन्त्र का दीर्घतमा ऋषि, आत्मा देवता, निच्द्‌- 
जुप्टुप्‌ छन्‍्द है । भ्रब विद्या भ्रविद्या की उपासना का फल कहते हैं-- 
भ्न्धन्तमः प्रबिशन्ति येडबविद्यामुपासते । 
ततो भूय॑ इच ते तमो य उ॑ विद्याय। ७ रताः॥१२॥ 
ड|ँ जा काखव में यह मन्त्र ९वां हैं और जो संदां ५वां बह काएव में १२वां है। 


१. यह मन्त्र बृहदारएयक उ. ४।४॥१९ । 
0वा॥60 ५शा। (व्यवा5८वाागाहश 


ईशावास्योपनिषत, 


भाष्य--(ये ) जो मनुष्य ( अविद्याम! ) अनित्य में नित्य, 
अशुद्ध में शुद्ध, दुःख में खख और अनात्मा शरीरादि में आत्म- 
बुद्धि रूप अविद्या उसकी अर्थात्‌ ज्ञानादि ग्रुण रहित कारणरूप 
परमेश्वर से भिन्न जड़ वस्तु की ( डउपासते ) उपासना करते 
हैं । वे (अन्धम्‌ तम) दृष्टि क्षे रोकने वाले अन्धकार ओर 
अत्यन्त अज्ञान को (प्रविशन्ति) प्राप्त होते हैं और (ये) जो 
अपने आपको पणिडित मानने वाले (विद्यायाम्‌ ) शब्द, अर्थ ओर 
इनके सम्बन्ध के जानने मात्र अवैदिक आचरण में (रता:) रमण 
करते (ते) वे (उ) भी (ततः) उससे (भूय इच) अधिकतर (तमः) 
अज्ञानरूपी अन्धकार में प्रवेश करते हैं ॥१२॥ 


भावार्थ--इस मन्त्र में उपमारूं०--जों ९ चेतन ज्ञानादिगुणयुक्त 
वस्तु है वह जानने वाला जो अविद्या रूप है वह जानने योग्य है और जो 
चेतन ब्रह्म तथा विद्वान्‌ का आत्मा है वह उपासना के योग्य है जो इससे: 
भिन्न है वह उपास्य नहीं है किन्तु उपकार लेने योग्य है जो मनुष्य अविद्या 
अस्मिता राग द्वेष और क्मिनिवेश नामक छेशों से युक्त हैं वे परमेश्वर को 
छोड़ इससे भिन्न जड़ वस्तु की उपासना कर महान्‌ दुःख सागर में डूबते 
हैं और जो शब्द आर्थ का अन्वय मात्र संस्कृत पढ़ कर सत्यभाषण पक्षपात 
रद्दित न्याय का आचरण रूप धर्म नहीं करते अभिसान मैं आारूढ़ हुए 
विद्या का तिरस्कार कर भ्विद्या को ही मानते हैं वे अत्यन्त तमोगुण रूप 
दुःख सागर में निरन्तर पीड़ित होते हैं ॥१२॥ 


१. अनिव्याशुचिदुःखात्मसु नित्यशुचिसुखात्मख्यातिरबिद्या ।योग सूत्र २५ 
२. अविद्यारिमतारागद्वेषाभिनिवेशाः पश्क्केशा: । योग सूत्र २।३ 
5087760 ५शा॥ (ए्या]75९0वाग6श 


श्रीमहर्षिद्यानन्द्सरस्वतीभाष्येपिता ड्३ 


“अन्यदेव''--इस मन्त्र का दीघतमा ऋषि, आत्मा देवता, अनुष्दुप्‌ 
उन्द है| अप जड चेतन का भेद कहते हैं । 
अन्यदेवाहुविद्याया अन्यदाहुरविद्यायां 
इति शुश्रम धीराणां ये नसस्‍्तह्विचचनक्षिर ॥१३॥ 
भाष्य-हे मनुष्यो ! ( ये) जो विद्वान्‌ लोग (नः) हमारे लिए 
(विचचक्षिरे) व्याख्या पूवेक कहते थे (विद्यायाः) पूवोक्त विद्या 
का (अन्यत्‌ ) अन्य ही काये वा फल (आहुः) कहते हैं (अवि- 
द्याया:) पूर्व मन्त्र से प्रतिपादन की अविद्या का (अन्यत्‌ ) अन्य 
फल (आहु:) कहते हैं इस प्रकार उन (घीराणाम्‌ ) आत्मज्ञानी 
विद्वानों से (तत्‌) उस वचन को हम लोग एशुश्रुम) खुनते 
थे। ऐसा जानो ॥१श॥ 
भावार्थ--ज्ञानादि गुणयुक्त चेतन से जो उपयोग होने योग्य है। वह 
अज्ञानयुक्त जड़ से कदादि'नहीं और जो जड़ से प्रयोजन सिद्ध, होता है, 
वह चेतन से नहीं | ःसब मनुष्यों को विद्वानों के संग, योग, विज्ञान 
और -धर्माचरण  से'इन दोनों का-विवेक करके दोनों से उपयोग लेना 
चाहिये ॥१३॥ 
“पविद्याम ?!--इस मन्त्र का दीधेतमा ऋषि, आत्मा देवता, स्वराडष्णिक्‌ 
उन्द है । फिर उसी विषय को कहते हैं । 


विधा चार्विद्यां चु यस्तद्वेदोभय॑» सह | 
अरविद्यया मुत्युं तीक्ो, विद्ययाम्रतमश्रुते ॥१४॥ 
१. कार्व पाठः--विद्ययान्यदाहुरविद्यया । 
अथ--(विद्यया) विद्या से (अविद्यया) अविद्या से । (प्रो. राजाराम) 


* कार में यहःमन्त्र १०वां है और यहां जो १०वां है -कारुव में वह 
'१३वां है । 


काण्व में यह मन्त्र ११वां है जो यहां ११वां है वह काण्व में १४वां है । 


उ0वा॥60 ५शा। (व्वा5०वाागाहश 


ईशाबास्योपनिषत 
भाष्य--( यः ) जो बिद्वान, (बिद्याम ) पूर्बोक्त विद्या (थे) 
और उसके सम्बन्धी साधम उपसाधनों (अधिधाम ) पूर्व कही 
अविद्या (च) और इसके उपयोगी साधन समूह को और (तत ) 
उस ध्यानगम्य मर्म (उभयं) इन दोनों को (सह) साथ ही (बेंद) 
जानता है । बह (अविद्यया) शरीरादि सब जड़ पदार्थ समूह 
से किये पुरुषार्थ से (स्त्युम्‌) मरण दुःख के भय को (तीर््या) 
उल्लंघ कर (विद्यया) आत्मा और शुद्ध अन्तःकरण के संयोग में 
जो धर्म उससे उत्पन्न हुए यथार्थ दृशन रूप विद्या से 
(अस्तम्‌ ) नाश रहित अपने स्वरूप वा परमात्मा को (अच्लुते) 
प्राप्त होता है ॥१४॥ 
भावार्थ--जो मनुष्य विद्या भौर अविद्या को उनके स्वरूप से जान कर 
इनके जड़ चेतन साधक हैं ऐसा निश्चय कर सब शरीरादिं जड़ पदार्थ और 
चेतन आत्मा को धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष की सिद्धि के लिये साथ ही 
प्रयोग करते हैं वे लोकिक दुःख को छोड़ कर परमार्थ के सुख को प्राप्त 
होते हैं, जो जड़ प्रकृति आदि कारण वा शरीरादि कार्य न हो तो परमेश्वर 
जगत्‌ की उत्पत्ति और जीव कर्म उपासना और ज्ञान के करने को कैसे 
समर्थ हों । इससे न केवल जड़ न केवछ चेतन, से क्रथवा न केवल कर्म से 
तथा न केवल ज्ञान से कोई भी धर्मादि पदार्थों की सिद्धि करने में समर्थ 
होता है ॥१४॥ 


“वायु +»9 दीपत 
” “इस मन्त्र का दीघतमा ऋषि, आत्मा देवता, स्व॒राडुष्णिक्‌ 


का हे अब देह्ान्त के समय क्‍या करना चाहिये, इस विषय में 


२४ 


उ0वा॥60 ५शा। (व्ाउ०वागाहश 


श्रीमहर्षिदयानन्द्सरस्वतीभाष्योपेता २७५ 


वायुरानिंलम॒म्ृतमथेद॑ भस्मान्त ७ शरींरम्‌ | 
न] 


ओरेम्‌ क्रतों समर | बिलवे स्म॑र | कुत ७ समर ॥१५॥ 
भाष्य-हे (क्रतो) कम करने घाले जीव तू शरीर छ्य्ते 


समय (ओरेम्‌ ) इस नाम के बाच्य ईश्वर को (समर) स्मरण 
कर ( क्लिये ) अपने सामथ्य के लिये परमात्मा और अपने 
स्वरूप का (समर) स्मरण कर। (कृतम ) अपने किये का 
( समर ) स्मरण कर । इस संस्कार का (वायुः) धनंजयादि रूप 
चायु (अनिलम्‌ ) कारण रूप वायु को (अम्बतम ) अविनाशी 
कारण को घारण करता (अथ) इसके अनन्तर (इृदम्‌) यह 
( शरीरम्‌ ) नष्ट होने वाला खुखादि का आश्रय शरीर (भस्मा- 
न्तम्‌ ) अन्त में भस्म होने वाला होता है ऐसा जानो ॥१५॥ 
भावार्थ--मजुष्यों को चाहिये कि जैसी रूत्यु समय में चित्तवृत्ति 
होती है कौर शरीर से आत्मा का प्रथक्‌ होना होता है वैसे ही इस समय 
भी जाने। इस शरीर की जलाने पर्य्य॑न्त क्रिया करें | जलाने के पश्चात्‌ शरीर 
का कोई संस्कार न करें। वर्तमान समय में एक परमेश्वर की ही भाज्ञा का 


१. यह मन्त्र बृहदारए्यकोपनिषद्‌ ५।१५।१। में भी आया है वहां इसका 
काण्वशाखीय पाठ है । 


२. कारव पाठ--ओ्रोश्म्‌ कतो समर, कुत < स्म॑र ऋतो समर कुत समर । 
. (१७)। 
शर्य--( क्रतो ) हे संकल्ममय मन ! तू (ओम ) ओंकार का ( समर ) 
स्मरण कर (कृत £ समर) अपनी कमाई का स्मरण कर (कतो) 
दे संकल्पमय मन स्मरण कर ( कृतं र्मर ) अपनी कमाई का 
स्मरण कर । (प्रो. राजाराम) 
३. काख में यह मन्त्र १७वां है जो यहां १७वों है, कारव में उसका 
पूर्वाद्ध १५वां और उत्तरार्ड कुछ पाठ भेद से १६वां है । 


उ0वा॥760 ५शा। (व्वा5०८वाागाहश 


श्र ईशावास्योपनिषत, 


पालन उपासना और भपने साम॑ध्य फो बढ़ाया करें । किया हुआ कर्म 
निष्फछ नहीं होता ऐसा सान फ़र धर्म में रुचि भीर भरधर्म में अप्रीति 


किया करें ॥१५॥ 
“अम्लेनय --हस मन्त्र का दीपतमा ऋषि, भात्मा देवता, निनृत्रिष्टुप्‌ 


एउन्‍्द है, इधर किन मनुष्यों पर कृपा करता है इस विषय में कहा है । 
अग्ने नय॑ स॒पर्था राये अस्मान्विश्वानि देव 
ह बयुनांनि विद्वान्‌ । 
ययोध्युस्मज्जुहुराणमेनो भूयिंष्ठां ते 
नम उक्ति विधेम ॥१६॥ 


भाष्य--हे (देव ) दिव्य स्वरूप ( अग्ने ) स्व प्रकाश स्वरूप 
करुणामय जगदीश्वर जिससे हम लोग (ते) आपके लिए 
(५ भूयिष्ठाम्‌ ) अधिकतर (नम उक्तिम्‌ ) सत्कार पूवेक प्रशंसा 
का ( विधेम ) सेवन करें। इससे (विद्वान) सब को जानने 
वाले आप (अस्मत्‌ ) हम छोगों से ( ज्ुहराणम्‌) कुटिलता- 
रूप (एनः) पापाचरण को (युयोधि) पृथक्‌ कीजिये । (अस्मान) 
हम जीवों को (राये) विज्ञान धन वा घन से हुए खुख के लिये 
( सुपथा ) धर्माठुकूल मार्ग से (विश्वानि) समस्त (वयुनानि) 
प्रशस्त ज्ञानों को (नय ) प्राप्त कराईये ॥१६॥ 
4४-९० सत्य श्षाव से परमेश्वर की उपासना करते यथाशक्ति 
५ पु शा पपकत करेते भर सववोपरि सस्कार के योग्य परमात्मा 
८ 'ठ:--युयोश्युस्मज्॒ तथा माध्यान्दिन पाठ: युयोध्यस्मज है।. 
हि दे मन्त्र ३८वां है और वहां के १६वें का पूर्वाई अपना और 
यह मन्त्र बृहदार की 
एयकोपनिषद्‌ ५।१५।१। में काण्वक्रमानुसार है। 
उ0वा॥664 ५श/ (द्वा50दागगाहश 
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को मानते हैं उनको दयालु ईश्वर पापाचरण मार्ग से प्रथकू कर अर्मयुक्त 
मार्ग में चला के विज्ञान देकर धर्म, अभे, काम भौर मोक्ष को सिद्र, करने 
के लिए समर्थ करता है. हससे एक भव्वितीय ईश्वर को छोड़ किसी की 
उपासना कदापि न करें ॥१६॥ 
“हिरणमयेन'” इस मन्त्र का दीर्घतमा ऋषि, आश्मादेवता, अनुष्टुप्‌ 
उन्द है। अब अन्त में मनुष्यों को ईश्वर उपदेश करता है । 
हिरण्मयैन पांत्रेण स॒त्यस्यापिंहितं मुखंम्‌ । 
योउ्सावांदित्ये पुरुष! सोडसावहम्‌ । ओ खं ब्रह्म ||१७॥।। 
भाष्य-हे मनुष्यो ! जिस ( हिरण्मयेन ) ज्योतिःस्वरूप 
(पात्रण) रक्षक मुझ से (सत्यस्य) अविनाशी यथार्थ कारण के 
(अपिहितम्‌) आच्छादित ( मुखम्‌) मुख के तुल्य उत्तम अंग 
का प्रकाश किया जाता (यः ) जो ( असो ) वह ( आदित्ये ) 
प्राण वा सूर्य मण्डल में ( पुरुषः ) पूर्ण परमात्मा है ( सः) वह 


यह मन्त्र इहृदारएयक ५।१५|१ । में भी कारव पाठानुसारी हैं । 
काणव शाखा में इस मन्त्र का पूर्वाद्ध वहां १५वें मन्त्र का पूर्वाद है और 
उत्तराद्ध पाठमेद से वहां के १६वें मन्त्र में आता है। इस प्रकार वहां दो 
मन्त्र हो जाने से माध्यन्दिन में १७ और कारव में १८ मन्त्र हैं। 
काण्व पाठ--( हिरण्मयेन पात्रेण स॒त्यस्यापिंहितं मुखम्‌ ।) 
तत्त पृषन्नपाबृणु स॒त्यधर्माय दृष्ठयँ ।१५। 
प्रपप्नकऋष यम सूय प्राजापत्य व्यूह र॒इमीनत्समूह । 
तेजो यत्तें रूप॑कल्यांणतर्म॑ तत्तें' पश्यामि । 
योह्सावसौ पुरुषः सोषहम॑स्मि ।१६॥। 
काण्व पाठ का क्ष--( पूषन्‌) है सम्पूण बह्यार॒ड के पोषक परमात्मन्‌ 
(तत्‌ ) उसको (त्व॑ ) तू ( सत्य धर्माय ) सत्य धर्म के ( दृष्टये ) दशेन 
के लिये ( अपाबणु ) खोल दे । 
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६ असो ) परोक्ष रूप ( अहम ) मैं (स्रम्‌) आकाश के 
'ब्यापक ( ब्रह्म ) सब से गुण कर्म और स्थरूप करके अधिक हूँ 
'(ओरेम ) सब का रघ्ाक जो # उसका ' ओवेम” देखा नाम 
जानो ।१७। 

भावाध--श्रब मनुन्यों के प्रति इँश्वर उपदेश करता है कि हे मनुच्यों ! 


भाष्य--हे परमात्मन्‌ हमारे मोह को नित्रत्त करो ताकि हम आपके 
दर्शन करें (१५) । म. मे, आाय॑ मुनि: 
काण्व पाठ--- पूषन्‌ ) हे पुष्टिकारक ( एकर्ष ) हे एकमात्र गतिशील (यम ) 
है सब को नियम में रखने वाले ( सूर्य ) हे सर्वोत्पादक (प्राजापत्य ) 
है सब के स्व्रामिन्‌ परमात्मन्‌ ( रश्मीन्‌ ) उक्त हिरण्मय पात्र की प्रलो- 
भन रूप रश्मियों को (व्यूह ) उपसहार कर ( समूह ) भले प्रकार 
उपसंहार कर ताकि ( ते ) तेरा (तेजः) तेजोमय (हूप॑) रूप ( यत्‌ ) जो 
( कल्याणतमं ) अति कल्याण का दाता है (ते ) तेरे (तत्‌ ) उस रूप 
को ( यः ) जो ( असौ असौ ) वह वह ( पुरुषः ) पुरुष है (सः ) वह. 
(अहम अस्मि ) मैं होऊं, इस भाव से (पश्यामि) देखूं (१६) । 
म. म. आये मुनि 
आाध्य--इस मन्त्र में परमात्मा के कल्याणादि गुणों को वशन करके इस बात 
का वर्णन किया है कि जो उक्क कल्याणादि गुणों वाला पुरुष है वह मैं 
होऊं श्रर्थात्‌ परमात्मा के कल्याणादि गुणों को धारण करके में वह पुरुष 
होऊं। यहां तद्धम॑तापत्ति द्वारा उसके अपहतपाप्मादि धर्मो को लाभ करके 
तद्प होना वेद ने वर्णन किया है। जिस के अर्थ जीव के अहा बन जाने 
के नहीं किन्तु ब्रह्म के भावों को लाभ करने के हैं । जै्ता कि शास्त्र- 
दृष्यातूपदे शोवामदेववत्‌ प्र, सू. १।१।३०। हत्यादि 
सूत्रों में महर्षि व्यास ने वर्णन किया है कि ईश्वर के गुणों को लाभ करके 
“ही वामदेवादिकों ने अपने आपको ब्रह्मछप कथन किया है ॥१६॥ 
मे. म. आये मुनि 
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जो मैं यहां हूं वही अन्यत्र सूर्यादि छोक में जो भन्य स्थान सूर्यादि छोक 
में हैं बही यहां हूं सर्वन्न परिपूर्ण भाकाश के तुल्य ब्यापक मुझ से भिन्न 
कोई बढ़। नहीं में ही सब से बड़ा हूं मेरे सुलक्षगों से युक्त पुत्र के तुल्य 
प्राणों से प्यारा मेरा निज का नाम “ओश्स” यह है | जो मेरा प्रेस और 
सत्याचरण भाव से शरण लेता है उसकी भन्‍्तर्यामी रूप से में अविद्या का 
विनाश कर उसके भात्मा का प्रकाश करके शुभ गुणकर्म स्वभाव वाछा कर 
सत्य स्वरूप का अवरण स्थिर कर झुद्ध योग से हुए विज्ञान को दे और 
सब दुःखों से अलग करके मोक्ष सुख को प्राप्त करता हूं | १७| इति । 
सब मन्त्रों का भाव--इस भध्याय में ईश्वर के गुणों का वर्णन, अधर्म 
त्याग का उपदेश, सब काल में सत्कर्म के अनुष्ठान की आवश्यकता 
अधर्माचरण की नित्दा, परमेश्वर के अति सूक्ष्म स्वरूप का वर्णन, विद्वान 
को जानने योग्य का होना, अविद्वान्‌ को अज्ञेयपन का होना, सर्वेन्न आत्मा 
जान के अहिंसा धर्म की रक्षा, उस से मोह शोकादि का त्याग, ईंइवर 
का जन्मादि दो रहित होना, वेद विद्या का उपदेश, कार्यकारणरूप 
जड़ जगत्‌ की उपासना का निवेध, उन कार्य कारणों से सत्यु का निवारण 
करके मोक्षादि सिद्धि करना, जड़ वस्तु की उपासना का निषेध, चेतन 
की उप|सना की विधि, उन जड़ चेतन दोनों के स्वरूप के जानने की 
आवश्यकता, शरीर के स्वभाव का वर्गन, समाधि से परमेश्वर को अपने 
आत्मा में घर के शरीर त्यागना, शरीर दाहके पश्चात्‌ अन्य क्रिया के अनुष्ठान 
का निप्ेध अथर्म के त्याग और धर्म के बढ़ाने के लिये परमेश्वर की 
प्राथना, इंश्वर के स्वरूप का वणन और सब नामों से 


ओम” इस नाम, 
की उत्तमता का प्रतिपादन किया है । 


इति श्रीमत्परमहंसपरित्राजकाचार्यागा श्रीपरमविदुष। विरजानन्द- 
सरस्रतीस्वामिनां शिष्येण ध्रीमहृयानन्द्सरखती- 
स्वामिना निर्मितमायभाषाभाष्य॑ समाप्तम्‌ । 
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दितोया भाग: 
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द्वितीयों भाग: 


ओ पूर्णमदः पूर्णमिदं पूर्णात्‌ पूर्णमुदच्यते । 
पूर्णस्प पूर्णणादाय पूर्णमेबाबशिष्यते ॥|इ. उ, ५॥१।१ 


अर्थ--( अदः पूणीम) घह [बह्म] पूर्ण है।(इदम-पूर्णाम ) 
यह [जगत्‌] भी पूर्ण है। (पूर्णात्‌) पूर्ण [बह्म] से ( पूर्णम ) 
पूर्ण (उदच्यते) प्रकट द्वोता है । (पूर्णस्य) पूर्ण की (पूर्णम्‌) पूर्णता 
को (आदाय) लेने पर (पूर्णम ) पूर्ण (एव) ही (अव-शिष्यते) शेष 


रहता है। 


१. इस भाग में भिन्‍न २ भाष्य तथा टीकाकारों द्वारा किये कुछ विशेष पदों 
का अति संक्षिप्त भावानुवाद वा अनुवाद है। प्राक्षयषन में उन विद्वानों 
के नाम लिख दिये गये हैं जिनके ग्रन्थों में से मैंने यह सब लिया है । 
प्राठक कृपया उन महानुभावों के साथ श्री वेहट नाथ, योगीराज 
अरविन्द तथा ब्रह्ममुनि और जोड़ लें । इनका भी मैं आभारी हूँ । इस 
भाग का झअक्षारार्थ भी प्राक्थन में कहे विद्वानों में स किसी न क्व्सौ 


का है । मेरा नहीं । --बन्धु? 
२, उपनिषदों नह 
अं पर्दों के आदि तथा अन्त में शान्तिपाठ पढ़ने की प्राचीन प्रथा 


है । युक्तोर्पा बे 

हल सर भयाक ५२ के अनुसार “ईशाबास्यादि” उन्नीस 
डुबंदी उपनिषदों का “'ूर्तामद” यह शान्तिपाठ होने से इस 

“'पूीमद:” मन्त्र शान्तिपा के ख्प में: 
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विविधमतभावसंप्रहोंपेता ३३ 


पहला मन्त्र 
. 
५ -इशावास्यादि इन नत्र थ ; 
हि ह। हि दि इन सभी मन्त्रों का अहुमत से 'दच्यदूकाथर्वग? 
पृ. ११ इशावा स्यमिति-- 
पदार्थ--(यत्‌ कुछ ( जगर थे 
निश्यर्ीक (“लत कैच) जो कुछ (जगत्याम्‌) सृष्टि मे (जगत) 
दर € ँ; 
से दित है श्ष सर्वम्‌) यह सब ( ईशावास्यम्‌ ) ईश्वर 
कं किस तहै[ इश्वर उस पर छाया हुआ है, यह सब 
दीपक के सिल्क में है अर्थात्‌ ईश्वर जगत्‌ का स्वामी है] 
(तेन ) तिससे ( त्यक्केन ) [अपने अधिक्रत पदार्थों पर से भी 
अपने स्वामीपन का अभिमान | छोड़ कर--अथवा (क्योंकि 
संसार में सभी कुछ ईश्वर का है) अतः ( तेन ) उस ईश्वर से 
(त्यक्तन) दियि हुए का (भुज्जीथाः) तू उपभोग कर। (कस्यखित्‌ ) 
१. मन्त्रद्वष्टा को ऋषि कहते हैं--ईशावास्यादि इन, ४०वें अध्याय के, सभी 
सन्‍्त्रों का-- 

(क) दीघेतमा “ऋषि” महर्षि दयानन्द सरस्वती लिखते हैं । 

'(खं) द्वेताचाय मध्वाचाय श्रीमदानन्दतीय “स्वयंभुवों मनुरतैमन्त्र:” 
कहकर “ईशावास्य” का ऋषि स्वयंभू मनु को मानते हैं । 

(ग) और माध्यन्दिन के भाष्यकार उवट तथा महीधर एवं काण्व के 
भाष्यकार आनन्दभट्ट तथा अनन्ताचार्य ये चारों यजुर्वेद की सर्वा- 
नुक्रमणी के अनुसार इस ४०वें अध्याय का “'दध्यड्डाथर्वण ऋषि 
कहते हैं । 

'(घ) यजुवेंद-सर्वानुक्रमणी में लिखा है-- 

“ऋचे वाचं” (३६) 'देवस्य त्वा हे? (३७-३४) स्वाहा प्राणोभ्यः (२५) 
इशावास्यमितीमां (४०) पश्चाध्यायीं अपिका ( ३९-७) अश्वमे घिक 
(३९-८) मन्त्र्वाजिताथरणाः पुत्रो दध्यडू ऋषिददरी । 
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धन ) धन का (मा) मत (ग्रधः) लालच कर | 
हम कल का ) ४ अ मत कर (धन कस्यस्वित्‌) धन 
किसका है ! अर्थात्‌ किसी का नहीं | ह 
शिक्षा--१. ईश्वर सर्वब्यापक है| २. जो कुछ संसार में है, उस सबका 
स्वामी वही है। ३. मनुष्य को बुद्धि, श्रम, दाय, दान था दैव से जो 
कुछ प्राप्त हो उस पर से स्वव्व॒ का अमिमान छोड़ उसमें से दूसरों 
को देकर ही वह उसका उपभोग करे | ४. छाकच के कारण छल, 
बल या कौशल से दूसरों के उपभोगों को न छीने । 
सिद्धान्त--जैतवादू--इस मन्त्र में (ईशा) से ईश्वर ( जगत्यां ) से 
प्रकृति और “भुओऔथाः” के कर्ता (त्वम्‌) से जीव तीनों का वर्णन 
होने से त्रैतवाद ही वैदिक है | यही सिद्ध होता है। 
अन्य सम्पदायों द्वारा प्रदर्शित इस मन्त्र का संक्षिप्त आशय 
अद्वैत--जीव और ईश्वर को एक मान; अपने आत्मरूप ईश्वर से यह 
मिथ्या जगत्‌ आच्छादन करने -ढांपने अर्थात्‌: खो देंने योग्य है और 
उस जगत्‌ के त्याग से अर्थात्‌ जगत्‌ की कोई ए्थक्‌ परमार्थ सत्ता भी 
है, इस भावना के ( त्यक्तेन ) त्याग से ( भुज्ञीथाः ) ( अपने आत्मा 
की ) रक्षा कर अर्थात्‌ उसे मुक्ति पथ का पथिक बना | $ एषणा 
रहित होजा, मिथ्या-पदार्थ-विषयक आकांक्षा मत कर | (१) 
विशिशद्धेत--ये सब जीव भौर जड जगत्‌ ब्रह्म के शरीर होने से उस 
ईंश (त्रह्म) से व्याप्य हैं अर्थात्‌ शरीर में आत्मा की भान्ति इनमें 
इंखवर ब्यापक है | अतः जीव को, ईश्वराधीन होने से, चाहिये कि 
भक्ति के साधनरूप शरीर की रक्षा के लिये बैराग्य की भावना से 
(१. स्वल्प, २. भस्थिर, ३. दुःखमूछक, ४. दुःख-मिश्चित, ५. 
दुःखांत, ६. देह में आत्मबुद्धि उपजाने वाले भौर ७, स्वाभाविक 
त्रह्मानन्द के विरोधी इन) सात दोषों से युक्त सांसारिक विषयों को... 
जान, उनमें आसक्ति छोड़कर उनका उपभोग करे ।१। 


३४ 
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अुद्धाद्वैत--ईश्वर माया से दंपा नहीं, वह शुद्ध है; भौर उस ईश द्वारा 
अपने रमण के छिये प्रकट किया हुमा, यह जगत, भी (वारस्थ) 
वास्तविक है, भर्थात्‌ इँश्वर का क्रीडास्थल जगत सस्य है मिथ्या 
नहीं | 
अथवा--ईश द्वारा यह सब जगत्‌ ( वास्यम्‌ ) सोजन-आछा- 
दन के द्वारा रक्षा के योग्य है भर्थात्‌ ईश्वर सब जीवों को जीवनोप- 
योगी भोजन-आच्छादन सदा देता ही है | देखो गीता “योगकश्षे्म 
वहाम्यहम्‌!?? | ९१२२ । 
द्वैत--श्री शैकराज्र्य, उबट, महीधर, स्वामी दयानन्द, आनन्दमद्ट, 
अनन्ताचार्य वेंकटनाथ, रघुनाथांगिरस भादि अनेक विद्वानों ने (इंचा 
और वास्यम्‌) में दो पद मानकर उनका अर्थ किया है; परन्तु 
श्री मध्वाचाये ईशावास्यम्‌ को एक समस्त पद मानकर उसका विग्रह 
इस प्रकार करते हैं- ( ईंशस्य-आवासयोग्यमीशावास्यम्‌ ) और एक 
पद मानने में कारण यह बतलाते हैं, कि भागवत में इसी मन्त्र का 
अनुवाद इस प्रकार है-- 
आत्मावास्यमिदं विश्व, यत्किच जगत्यां जगत्‌ । 
तेन त्यक्तेन भुझञीथा मा गृधः कस्यस्विद्धनम्‌। 
भागवत ८।॥१|१० 
यदि “इंशा” और “वास्यम” दो पदों का यह भागवत में अनुवाद 
किया होता, तो श्री वेदृव्यास “आत्मावास्यम” न लिख कर “झआात्स- 
वास्यम” ऐसा अनुवाद करते | अतः यह समस्त एक पद्‌ है और इसका 
पिग्नह “ईंदस्य आवास्ये”” ही करना चाहिये । 
शेब--शैव छोगों का कहना है, कि “ईश” शब्द शिव का बाचक 
प्रसिद्ध होने से यह मन्त्र शिवपरक है । 
शाक्त-“इईशाया+भआवास्यम?” यह विग्नह करके “इंशा-पराशक्ति भर्थात्‌ 


दुर्गा | यह अर्थ कर इसे अपने संप्रदाय का पोषक बतलाते हैं । 
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श्रीपाद--“ईशा वास्ये इदे जगत्‌” स्वतन्त्र नियामक होक़र ही रहने 
योग्य यह जगत्‌ है | परतन्त्र गुलाम बने हुए के रहने योग्य यह 
जगत्‌ नहीं | 

दिगस्बरानुच्चर---वरासना बनी रहने से पुत्रकलत्रादि का व्याग तो सर्व 
साधारण के लिये अशक्य है, परन्तु यह सब ईइवर का है,. वा ईइ्वर 
ही है, इस भावना से जो समता आ जाती है, उस से अहंकार 
कौर मसता मिट सकती है | 


एक कहत हें--यद्यपि “भुज्‌” धातु के पाछलन और मोजन दोनों ही अर्थ 
हैं तथापि “भुजो अनवने”? पाणिनि $|३।६६ सूत्र के अंजुसार पालन 
(रक्षण) अर्थ में उसे आत्मनेपद नहीं होता, क्योंकि यहां मन्त्र में: 
“मुज्नीथा:” यह आत्मनेपद का प्रयोग है | अत इसका पालन अर्थ 
नहीं हो सकता | 
काण्व भाष्यकार आनन्द्भद्ट--का कहना है, कि वेद में पालन बर्थ 
में भी “भुज” धातु को आत्मनेपद हो जात्म है | 
इस मन्त्र की गीता में व्याख्यों--मंया ततमिदं सर्व जगत्‌। ९।४॥ 
विश्भ्याहमिद कृत्स्नमेकांशेन | १०|४२। _सैंकल्पप्रभवान्कामां- 
स्व्वक्वा ६२४। मुज्ञते ते त्वघ॑ पापा ये पचन्त्यात्मकारणात्‌ | ३|३३ + 
यचच्छालाभसंतुष्ट: | ४७।२२ | 
ब्रह्माण्डपुराण-- 
२ ५ ० 
स्वतः प्रवृत्त्यशक्तत्वात्तदीय सर्वमेव यत्‌) 
७ [१ + 
तद्तत्तेनेव भुझीथा अतो नान्‍ये प्रयाचयेत्‌ ॥?१॥ 


दूसरा मन्त्र 

पृ. १२ कुवेन्नेचेहेति-- 
प्रसंग-संगति--श्रुति पहले मन्त्र में उपभोग की विधि बंतांकर इस मन्त्र में 
कमे करने की रीति बतलाती है-- 


| 
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पनित्यनेमित्तिक कर्म यद्वा ईश्चर-प्रीति के लिये ईश्यरापण कम 
अथवा निष्कम_] कम (कुर्बन्‌ ) करता छुआ (एव) ही (शत समा?) 
सौ वर्ष (जिजीविषेत्‌ ) जीने की इच्छा करे । (एवं) इस प्रकार 
कर्म करने से (नैरे) [जो ज्ञान में विश्न करने वाले कर्म फर्ों में 
(न-र-) न रमण करे उसे न-र कहते हैं] ऐसे (त्वयि) तुझ नर 
में (कमे) कमे (न लिप्यते) लिप्त नहीं होता । अर्थात्‌ कर्म अन्तः- 
। करण पर अशुभ प्रभाव नहीं डालता | (इतः) इस प्रकार से 
(अन्यथा) दूसरा प्रकार (नास्ति) नहीं है (जिस से मन पर 
'कमे का लेप न हो) ।२। 
:शिक्षा--१ सौ वर्ष जीने की इच्छा करे। २ आयु भर कतंव्य कम करता 
क्‍ रहे | ३ कतंव्य कर्म का कभी त्याग न करे | 


। * पदार्थ--(इह) इस संखार में (कर्माणि) [वेद्शास्त्र-बिहित 


अन्यान्य संप्रदायों द्वारा प्रदर्शित इस मन्त्र की संगति। 
-अद्वैत--पहले मन्त्र में आत्मज्ञानी के लिये उपदेश है और इस दूसरे में 
जो आव्मतत्त्व को ग्रहण करने में असमर्थ हैं, उनके लिये कर्म करने को 
कहा है, जेस महाभारत में कहा है-- 
द्वाविमावथ पन्‍्थानों यत्र वेंदाः प्रतिष्ठिताः । 
प्रत्ृत्तिलक्षणों धर्मों निव्त्तो च सुभावषेत:॥ 
महा० शां० प० २४१।६ 
गीता में भी कहा है “छोकेउस्मिन्‌!” ३।३ | यही बात इस मन्त्र के 
“जिजीविषेत्‌” पद से प्रकट की गईं है, कि जिस में जीने की इच्छा है 
वह कर्म करे | भ्रत: क्षर्थापत्ति से यह स्वयं सिद्ध होगया कि जो जीने 


६ 


१. अकरणे प्रत्यवायानुश्रन्धित्व॑, प्रत्यवायजनकीभूताभावप्रतियोगित्वम्‌ वा । 
यथा सन्ध्यादि | 
२, कुतश्चिन्निमित्तात्कृतम्‌ यथा 'पुत्रे्टयादि । 
३. -बविद्या-विरुद्धेपु कमेफलेषु न-रमत इति नरः (वे. दे. भा. ) । 
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मरने का मोह स्याग चुका है, वह पहले मन्त्र के अनुसार आचरण करे | 
विशिष्टाद्वैत--ज्ञानी को भी कमै-फल की भ्रासक्ति छोड़ कर ज्ञान के 
अद्भभूत नित्य नैमित्तिक कम आयु भर करते रहना चाहियें। 
देखो गीता--“कुर्याद्विद्वां स्तथा सक्तश्चिकीपुलॉकर्संग्रहम |” 
३।२५ और जो किसी ने यह कहा है, कि ज्ञानी कमी न करे, यह इसी 
उपनिषद्‌ के “विद्यां च अविद्यां” इस १४ वें मन्त्र के विरूद् 2 | 
दूसरे श्री कृष्ण जी से बढ़कर ज्ञानी कौन उन्होंने स्वयं कहा है कि 
“बते एवं च कर्मणि” ३।२२। मैं कर्म करता हैँ । 
शुद्धाद्वतु-कर्मो का करना स्वाभाविक है “नहि कश्चित्‌ क्षणमपि 
जातु तिष्ठत्यकमकृत्‌”” गी० ३।५। उनका त्याग किसी अवस्था 
में भी नहीं किया जा सकता “नहि देहभ्वता शकक्‍्यं त्यक्तुं” 
गी० १८।११। और परमेश्वर की सेवा तथा प्रसन्नता के लिये किये 
कर्म मोक्ष में बाधक नहीं होते । देखो गीता--“अनन्येनैव योगेन ” 
१२।६। “तेषामह समुद्धर्ता” ।१५७॥ 
द्वेत---उपदेश किया तत्त्व भी स्वकर्मो के अनुष्ठान से शुद्ध हृदय वाले 
में ही टिकता है | अश्जुद्ध हृदय में नहीं | क्षतः चित्त-शुद्धि के लिये 
कर्म करे | देखो गीता--“योगिनः कम कुर्वन्ति संगं त्यक्त्वा- 
त्मशुद्धये? ५५११ तथा ६३ और १८५। 
अपने-अपने मताजुसार भिन्न-भिन्न कुछ पदों के आशय 
अद्वैत---“जिजीविषेत्‌” जीना चाहने वाले कर्थात्‌ संसार में भासक्तः 
रागी के लिये ही कर्मों का विधान है, त्यागी के लिये नहीं । 
विशिश्द्धित--ब्रह्मज्ञानी को भी ज्ञान की पूर्ति के लिये जीने की ह्च्छा 
रहती दे, क्षतः नित्य-म्रैमित्तिक कर्म भायु भर करते ही रहना चाहिये | 


शुद्धाद्वैत-(कर्माणि) “तत्कर्म दरितोर्ष द्वि यत्‌*” इस बचन के अनुसार 
उसी काम का नाम कर्म है जिस के करने से भगवान्‌ की प्रसन्नता 
वा सेवा हो । दूसरे तो कर्म नहीं, विकर्म हैं। भतः वह कर्म करे ही ) 
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विशिष्टाद्वैत--“न कम लिप्यते” फल की इच्छा से किया हुआ 
कर्म ही अपनी सिद्धि-असिद्धि द्वारा मन पर सुख-दुःख्थ का प्रभाव 
डालता है। उपनिषद्‌ विद्या ने पुरुष को यह एक गुप्त रहस्य 
बतलाया है कि फल की इच्छा छोड़ कर निष्काम कर्म करो | वह 
मन पर प्रभाव नहीं डालेंगे | यही इस विद्या का मह्दत्त्व है । 


हुत--“कुवज्नेविह”” में कम शब्द से पाप कर्मो का ग्रहण होगा वा स्त्रोचित 
कर्तव्य कर्मो का, यदि, पाप कर्मो का कह्दो तो यह अर्थ हुआ कि 
पाप कर्म करते हुए भी “न छिप्यते” पाप का लेप नहीं होता, 
परन्तु यह तो बहुत असंगत अर्थ हो जायेगा और यदि दूसरा कहो 
तो स्वोचित कर्तव्य करने वाले को पाप छंगेगा ही केसे ? जिस का 
इस मन्त्र में “न लिप्यते?” द्वारा निषेध करना पड़ा । अतः इसका 
अर्थ यों करना चाहिये | मन्त्र में पड़े दो “नजों?” का इस प्रकार 
अन्वय करो “अन्यथा कम न लिप्यते इति नास्ति” तब यह 
अर्थ होगा कि भगवत्पूजा सेवारूप निष्काम कर्म करता रहे । 
ऐसा करने से पाप नहीं छंगेगा। इसके (अन्यथा .कमें न लिप्यते 
इति नास्ति) सिवाय कम अपना लेप भर्थात्‌ पुरुष के अन्तःकरण 
पर अशुभ प्रभाव न डाले, यह हो ही नहीं सकता । 


श्रीपाद--इस मन्त्र में कहा है कि (एवं) इस प्रकार कम करने से कर्मों 
का लेप नहीं होगा, परन्तु किस प्रकार कर्म करने चाहियें, यह तो यहां 
बतलाया ही नहीं। यों शंका करके स्वयं ही उन्होंने यह समाधान 
किया है--कि पहले मन्त्र में ईश्वर को सर्वब्यापक मान कर 
निष्काम और निःस्वार्थ भाव से जगत्‌ का उपभोग कर यह कहा गया 
है। अब कहते हैं कि “एवं” हस प्रकार भर्थात्‌ निष्कामभाव से 
कर्म कर | कर्म करने की विधि यही है | इसी के लिये यहां “एवं” 
पद्‌ आया है और यह आशय उक्त दो मन्‍्त्रों को इकट्ठा मिला कर 
पढ़ने से स्पष्ट हो जाता. है | 


564॥7860 ५शा॥ (६5८86 


८ इंशावास्योपनिषत, 


शंकरानन्द--“शतं समाः” सौ वर्ष तक शास्त्रानुसार कर्म करने के 
अभ्यास से तुझ अधिकारी में धन के विषय में थैराग्य उस्पन्न होगा 
भौर चित्त-हुद्धि भी हो जायेगी | यही देर तक कम करने के 
आदेश का कारण है । 
प्रह्मानन्द्‌--' कुर्बन्‌ एव” एवं का अर्थ निरस्तर है। भाव य्रह कि 
निरन्तर और (शर्त समाः) [शतायुरवें पुरुषः ए० २।१७। कौ० ११।७] 
आयु भर सत्‌ कर्म करने से ही सिद्धि होती है। यही मन्त्र करा 
शाशय है| 
उचबट--“पुरुषब्यत्ययः, अश्रत्यक्षकृतत्वात्‌ मन्त्रस्य इति”” भाव यह कि 
जिसे पहले मन्त्र में कहा गया है, कि तू त्याग-पूर्वक भोग कर उसी 
के लिये इस दूसरे मन्त्र में कहा है कि तू कर्म करता हुआ, जीने 
की इच्छा कर | इस लिये “जीने की ' इच्छा करे” यह नहीं, किन्तु 
जीने की इच्छा कर यह अथ प्रकरणानुरोध से होगा । अतः ““जिजी- 
विषेत्‌” इस प्रथम पुरुष की क्रिया को “जिजीविषेः” यों मध्यम- 
पुरुष की क्रिया में बदल कर अर्थ करना चाहिये | 
यदि प्रथम-पुरुष को मध्यम में न बदलना हो, तो “जिजी- 
विषेत्‌” का कर्ता “भवान”” मान कर भाप जीने की इच्छा करें । 
यह आर्थ करना चाहिये | 
शंकरानन्द--“ईशावास्यम्‌”” और “कुर्वज्नेवेह”” इन दो मन्त्रों में ही 
सब बात भा गई है। इस उपनिषद्‌ के शेष मन्त्र तो इन्हीं दो मन्त्रों 
के व्याख्या रूप हैं । 
कुर्वश्षेवेहत कर्माणि--गीता में इस मन्त्र की व्याख्या 
कर्म करें--%मंणैव ३।२०। कुरु कमैंव ४।१४। चित्त-शुद्धि होती है-- 
योगिन: ५|१॥ यज्ञों दान॑ १८।५ आत्मोन्नति होती है-आरु- 
१. सूत्रभूतावेतौ मन्त्रौ शिष्टमेतयोरेव व्याख्यानम्‌ । ---शंकरानन्द 


| 
0वा॥60 ५शा। (व्यवा5०वाागाहश 


विविधमतभावसंग्रहोपेता ४१ 


रुक्षोजुनेः ६३ (विहित कर्म) ज्ञास्वा शास्त्र, १६२४ (नित्य कर्म) 
नियत कुरु ३८ नियतस्य १८।७। (निष्काम कर्म) कर्मण्येत्र २४४७ 
योगस्थः २।४८ तस्मादसक्तः ३।१९। क्नाश्रितः कर्म. |६।१। सर्वकर्म- 
फलत्यागं |१२।११। ।ईश्वरापंण कर्म) त्रह्मण्याघाय ७॥१०। ये छु 
सर्वाणि १२।६। मदर्थमपि १२।३० । 

न कर्म लिप्यते नरे--क्ुर्वन्नपि न छिप्यते ५७)| लिप्यते नस ५१०। 
मुच्यन्ते तेडपि ३।३१। कर्मभिन ४१४। नेव किंचित्‌ ४।२०॥ आत्म- 
वनन्‍्तम्‌ ४।४१। कुर्वन्नाप्नोति १८।४७| इति ॥२॥ 


तीसरा मन्त्र . 

पृ. १३ अखुर्या इति-- 

प्रसंग-सेगति--पहले दो मन्‍त्रों में कहे अनुसार आचरण न 
करने वालों की क्या दशा होती है, यह इस मन्त्र. में बतलाया 
गया है | ३३०): 

पदार्थ--(ते) वे (अन्धेन) घने [ जहां कतेव्य बिल्कुल नहीं 
सूझता ऐसे ] (तमसा) अन्धेरे अज्ञान वा तमो गुण से 
( आबुताः ) आच्छादित न ढंपी ( अखुर्या: ) अखुर प्रवृत्ति की 
(नाम) प्रसिद्ध ( छोकाः) योनियां हैँ । ( तान ) उनको ( प्रेत्य ) 
मर कर (ते) वे ( जनाः ) मनुष्य (अपि गच्छन्ति) प्राप्त होते 
हैं। (ये के च ) जो कोई (आत्महन)) आत्मा का हनन करने 
वाले हैं। अर्थात्‌ (मोक्त का साधन) नर-शरीर पाकर भी जो 
काम्य तथा निषिद्ध कर्म करने के कारण अपनी आत्मोन्नति के 
बाधक बनते हैं। वही “आत्महन” कहलाते है । 


१. तमो ध्वान्ते गरुणे शोके क्लीब॑ वा ना विधुंतुदे । इति मेदिनी । 
२. श्वस्‌करादिंदेहरूपास्ते लोकाः। इति शेकरानन्दः। 

३. श्रपि गच्छन्ति 5 प्राप्लुवन्ति । इति महीघरः । 

४. (ये के च ) ये केचित्‌ । इति महीघरः । 


504॥7॥66 ५शां।॥ (वव50वााहश 


४२ इंशावास्योपनिषत्‌ 


(अपि ) शब्द से यह भी आशय निकलता है, कि थे छोग 
जीते जी तो आखुरी स्थमाष स्वार्थ, मोह, अधियरेक्र और 
अज्ञान से घिरे रहते ही हैं, परन्तु मर कर भी उन्हें उन्हीं 
योनियों में जाना पडता है ।३। 
पाठान्तर--काणव शाखा में--“'भपि गच्छन्ति” के स्थान पर “अप्रि 

गच्छन्ति” पाठ है। अतः--“तान अभिगच्छन्ति” का अर्थ 

हुआ, उन थोनियों में सीधे जाते हैं ।३। 

टीकाकारों के अपने-अपने मतानुसार कुछ 
भिन्न-भिन्न शब्दों के संक्षिप्तार्थ 
अनन्ताचार्य--/असुर्याः) भसुरों की प्रकृति वाले (भर्थात्‌ केवल अपने 
प्राणों के पोषण में सदा छंगे रहने वाले स्वार्थी अज्ञानी | 
रघुनाथतीर्थ--- अैसुर्या: ) सुखरहित महादुःखदायी | 
रघुनाथांगिरस--(असुर्या:) बृहदारण्यक ६।४।१ में यही मन्त्र-- 
अनन्दा नाम ते लोका अन्धेन तमसा ब्ताः । 
ता ९० स्ते प्रेत्याभिगच्छन्त्यविद्वा'“सो्बुधा जनाः । 
इस प्रकार आया है और विज्ञों से यह छुपा नहीं कि बृहदारण्यक, 
ईंशावास्य की ही एक विस्तृत व्याख्या है और उसमें “असुर्या:' के स्थान 
पर “अनन्दा” और “आत्महनः” की जगह “अविद्वांसःः 'अबुधा जनाः' 
आया हैं ।जो उन पदों की व्याख्या ही है इसलिये 'असुर्या:' का भर्थ 
ही दुःख है | अतः 'भरसुर्या नाम ते लछोका:” का अथ है--वे दुःखमय 
_शाक्ष-प्रसिद्र लोक | 


१. अर॒र्या असराणामिम्ेच्सर्याः » असुपु|प्राणेष्वरमन्त हत्प्सुराः प्राण-पोषण- 
मात्रपरा: अज्ञानिन: (अहे,) । 
*. उुष्ट रमर्ण 5 सुर्य तदिस्द्ममहादुःखह्देतुत्वादसर्याः (हैह)। 
रै न नन्दयन्तीति, अनन्दाः | (आनन्दमिज्ने दुःखे वर्वते )। 
उ0वा॥766 ५श/॥ (द्वा50दागा6हश 


विविधमतभावसंग्रहोंपेता न 


श्री अरविन्द--मूलछ में 'असुर्या:” के स्थान पर 'कषसूर्या” पाठ मानते हें! 
उनका कहना है कि “यह तीसरा मन्त्र उपनिषद्‌ की विचारधारा में 
अन्त के चार मन्त्रों में निरूपित क्षन्‍्तिम विचारधारा के लिए आरम्भ- 
बिन्दु है ।*** **“अन्य उपनिषदों में भी तेजोमय छोकों का, सूर्यः 
कौर उसकी किरणों के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध है तथा उनका स्वभाव. 
विरोधी भाव तम और सूर्य हीन है, न कि आसुरी छोक | 

श्री वेहुटनाथ--भसुर्या नाम के नेरक शास्त्र में प्रसिद्ध हैं, यह अर्थ 
करते हैं । 
“आत्महनः” इस मन्त्र में “आत्महनः”” यह एक विशेष विचारणीय 
शब्द है। क्योंकि अमर आत्मा को कोईं मार तो सकता नहीं फिर 
आव्महनः” शब्द का क्‍या अर्थ होगा ? इसके सभी संप्रदायों ने अपने- 
अपने सिद्धान्त के परिपोषक अर्थ निकाले हैं । 

अद्वैत--“ब्ह्म-रूप होने से में ही सब कुछ हूँ”? इस ज्ञान से झून्य तथा 
आत्मा में सेद बुद्धि रखने वाले अविद्या-रूप दोष के कारण आत्म 
को कर्ता, भोक्ता और मरणधर्मा मानने वाले अज्ञानी “आत्महा 
कहलाते हैं । 

विशिष्टद्धेत--ब्रह्मज्ानविहीन ब्रह्म को असत्‌ मानने वाले तथा काम्य 
और निषिद्ध कर्मों में रत 'आत्महा' होते हैं | 

शुद्धाद्वेत--भगवान्‌ की भक्ति तथा गुणानुवाद से विमुख आत्महाँ 
कहलाते हैं | 


१. तारानाथ ने वाचस्पत्य (कोश) में आत्मघात शब्द पर ऐसा पाठ दिया 
हुआ भी है-- * 
झरसूर्या नाम ते लोकाः अन्धेन तमसादताः । 
तांस्ते प्रेत्याभिगच्छन्ति ये के चात्महनो जनाः ॥ वाचस्पत्यकोशे । 


२, याज्ञवल्क्यस्मृति ३३३२-*९४ । 
उ0एवा॥60 ५श/ा (वाउ0वााहश 


डड इशावास्योपनिषत्‌ 


द्वेत--शास्त्र में भगवान्‌ का जो स्वरूप है | उसका तिरस्कार कर अपने 
आपको भगवान्‌ सानने घाछे या उलंदी तरह उपासना करने वाले 
आत्महा! हैं । 

स्माते--इस उपनिषद्‌ में पहले कहा गया है, कि सौ वर्ष जीने की 
इच्छा कर और “आत्मा वे तनू:”” श. ६।२।२।१३ के इस प्रमाण 
से आत्मा शरीर को भी कहते हैं, अतः अपने दरीर से प्राणों को 
दुःख या क्रोध भादि के कारण वियुक्त करने वाले को “आत्महा कहा 
गया है। 

श्रौत--“अनन्दाः नाम ते छोकाः” बृहदारण्यक (६।४।१ )की इस श्रति 
में आत्महनः का रथ किया है 'अबुधाः:', अतः अविद्वान्‌ अज्ञानी को 
आत्महन्‌ कहते हैं | | 

श्री शंकराचार्य--ने कहा है--कि जो मनुष्य जन्म पाकर और शास्त्र 
पढ़ कर भी मुक्ति के लिये प्रयत्तनशील नहीं होते वही “भआत्महा' हैं। 

महीघर--“त्तदोर्व्यत्ययःः कह कर 'ते छोकाः के "ते! को “ये! में 
बदल कर जो लोक अर्थ करते हैं। 

गीता में इस मन्त्र के आधार पर इलोक-- 
(आासुरी प्रकृति) आसुरी चेव ।९॥१२॥। आसुरं भावमाश्रिता: |७।१५। 
१६।५-७-१९ | (तमसाबृता:) तमसि, १४।१५-१६ | ( आत्मा ) 

उद्धरदात्मान. ६।५ । न हिनस्त्याव्मना १३|२८ | 


चाथा मन्त्र 
पृष्ठ १४ अनेजदेकमिति- 
प्रसंग-संगति--उस परम तत्व के स्वरूप का वर्णन--- 
श्र्थ--( अनेजत्‌ ) [ब्रह्म| कम्प-रहित है अथवा सर्वध्यापक 


हाने स निश्चल है। ( एकम्‌ ) [ब्रह्म] एक है-प्रधान है । अथवा 
अद्वितीय 


उ0वाा॥60 ५शा। (व्या]5९0वगा6हा 


विविधमतभानसंग्रहोनेता ४५ 


(ब्रह्म का लक्षण होगया, तो क्या मनुष्य के मन की कल्पना 
के अन्दर वह ब्रह्म आ सफता है? 

श्रुति इसका उत्तर देती है। नहीं), क्‍योंकि (मनसः) मन 
से (जबवीयः) अधिक चेग बाला है। [इस लिये मन उस तक 
पहुंच नहीं सकता अर्थात्‌ ब्रह्म को मनुष्य का मन अपनी दौड़ 
(कल्पना) से नहीं पकड़ सकता]। (देवाः) चक्षुं ब्राणी आदि 
इन्द्रियां ( एनत्‌ ) उस ब्रह्म को (न) नहीं (आप्नुबत ) प्राप्त 
कर सकती | यद्यपि जहां तक [मन वा इन्द्रियों की पहुंच है 
वहां वह] ( पूर्वम्‌) पहले ही ( अर्शत्‌) गया हुआ है अर्थात्‌ 
वह अपनी व्यापकता के कारण सर्वत्र होने से वहां भी पहले 
से ही विद्यमान होता है परन्तु चित्त-शुद्धि, ज्ञान वा भक्ति के. 
विना मन आदि इन्द्रियां उसे प्राप्त नहीं कर सकतीं । 

( तत्‌ ) वह [ब्रह्म] ( तिष्ठत्‌ ) ठहरा हुआ ( अन्यान्‌ ) दूसरे 
मन वाणी आदि ( घावतः ) दौड़ने वालों से व्यापक होने के 
कारण (अति-एति) लांघ जाता है । अथवा ( तत्‌ तिष्ठत्‌ ) वह 
निश्चल ब्रह्म ( अन्यान्‌ ) और मन बुद्धि आदि विषयों में 
(घावतः) भटकने वाले चचलों से (अति-एति) परे चला जाता 
है। अर्थात्‌ उन्हें प्राप्त नहीं होता ( तस्मिन्‌ ) इसी ब्रह्म के 
आधार से ( मातरिश्वा ) जीव (अपः ) कर्मों को ( दधाति ) 
धारण करता है ॥४॥ 
प्रिन्न २ सम्प्रदायों द्वारा कुछ पदों की व्याख्या का संक्षिप्तार्थ 
अद्वित--इस मन्त्र में “अनेजत्‌” और “जबीयः” इत्यादि भाप्मा के 


१. न चन्षुप्रा खद्मते नापि बाचा नान्यैदेवैः | सु. ३।१।५। 

२. वाक़्रेव् इति चक्तुएत्र इति मनोदेव इति । गो. पृ, ३१)॥ 
२. न तत्र च्तुर्गच्छति न वागू गच्छति न मनः । के. उ. १।र। 
४. यतो वाचो निवर्तन्ते अरप्राप्य मससा सद्द । तै. उ. २॥५।१। 
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निरुपाधिक तथा सोपाधिक वर्णन होने से विरोध नहीं है, भर्थात्‌ 
पहला वास्तविक भौर दूसरा माया के कारण दे । 
(बिशिष्टाद्वैत--विभु होने से ( भनेजत्‌ ) वास्तविक है और वेगवान्‌ 
होना उपचार मात्र है । 
जुद्धाद्वैत--निस्सन्देदद अह्म में विरुद्ध गुण युगपत्‌ रहते हैं जेसे अग्रिम 
मन्त्र में आयेगा भी, परन्तु यहां तो इस श्रुति का अर्थ ही और 


ड्ोने से कोई विरोध है ही नहीं । 

( अनेजत्‌ ) अपनी अवस्था से प्रच्युत नहीं द्वोता । ( अपनी 
अवस्था से अवस्थान्तर होना ही भ्रच्युति है--ब्रह्म माया से शबरू 
नहीं होता सदा एकरस रहता है। यही इस पद से बतलाया गया 
है )। ( एकं ) सभी जगत्‌ उसी का रूप होने से वह एक अकेला 
अद्वितीय है। ( मनसः जवीयः ) मन से तेज चाल वाला है। अर्थात्‌ 
अगवसद्माप्ति के लिये सच्चा संकल्प मन में हुआ कि उस से पहले ही 
भगवान्‌ वहां पहुंचे । भाव यह कि अनन्यशरण भक्त के मन को 

: सोचने में देर छगती है, पर भगवान्‌ को उसके पास पहुंच उसे 
अपने दर्शन से कृतकृत्य करने में देर नहीं रगती । ( देवाः ) अह्मा 
इन्द्रादि भी ( एनत्‌ ) उस भगवान्‌ को (न ) नहीं । ( प्राप्नुवन्‌ ) 
पूरी तरह जान सकते। क्योंकि श्रुति कहती है ( यमेचैष बृणुते तेन 
छम्यः ) कठउ. २.२३. जिस पर उस भगवान्‌ की कृपा हो उसे ही 
वह मिलता है । ( पूर्वम्‌ ) सब कारणों के कारण ( अ्शत्‌ ) सर्वज्ञ 
वा दयाछ ( तत्‌ ) वह परमेइबर है। ( तस्मिन्‌ ) उस पुष्टि-मार्ग 

+ ( तिष्ठत्‌ ) इढता से स्थिर होने वाछा (मातरिश्वा) जीव (अन्यान्‌) 
कौर बह्मा इन्द्रादि देवों की ओर ( धावतः ) दौड़ने वालों भर्थात्‌ 

उनकी उपासना करने वाछों को ( भ्ति-एति ) 'रांघ जाता है, 


पड ६ 


). अन्यथा स्थितस्य वस्तुनोडन्यथा प्रकाशनमुपाधिः।... 
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क्योंकि और देवों' की उपासना करने बारे तो केवल देवछोकों को 
ही जाते हैं परन्तु भैगवदुपासना करने वाछा जीव (भपः ) अम्तत्वे 
( सुक्ति ) भर्थात्‌ सायुज्य को ( दधाति ) धारण करता है, प्राप्त कर 
लेता है। 
द्वैत--एज़-कम्पने धातु से “एजत्‌” बना है। न एजत्‌-, अनेजत्‌ अतः 
इस का अर्थ है, नहीं कांपता । परन्तु ब्रह्म का यह न कांपना निर्भय 
दोने के कारण है। निष्क्रिय होने के कारण नहीं | और यदि ( अने- 
जत्‌ ) का निश्चक अर्थ करें तो ( जवीयः ) से विरोध भी होगा। 
( तस्मिन्‌ ) उस परमेश्वर पर ( मातरिश्वा ) जीव (अपः ) कर्मों को 
( दधाति ) धारण करता है समर्पण करता है। 
(एक) का अर्थ है तो एक, पर इस पद्‌ का आशय एक नहीं 
सभी सम्पदायों में भिन्न २ है । " 
अद्वेत--( एकं ) का अर्थ अद्वितीय अर्थात्‌ ब्रह्म का न कोई सजाति है, 
न विजाति और न ही उसके अपने अन्दर (स्वगत) कोई भेद है । 
भाव यह कि जीव और ब्रह्म एक ही तत्व के दो नाम हैं और जगत्‌ 
अध्यासे होने से मिथ्या है । अतः केवल एकमात्र ब्रह्म श्रद्वितीय है। 
अर्थात्‌ ब्रह्म सजाति विजाति स्वगत भेद शून्य है | 
विशिष्टद्वैत--( एकम््‌ ) का अर्थ है ब्रह्म से अंधिक वा समान कोई 
दूसरा नहीं । देह देही में जो स्वगत भेद है वही जीव जगत्‌ और - 
ब्रह्म में हे अतः सजाति विजाति भेद न होने पर भी उसमें स्वगत 
भेद है । 
शुद्धाद्वेत--उसी के सब रूप होने से वह एक अद्वितीय है। 
द्वेत--( एकम्‌ ) का अथ द्वितीय रहित नहीं किन्तु प्रधान है। यदि एक 


१. यान्ति देवब्रता देवान, यान्ति मद्याजिनोडपि माम्‌। गी. ९।२५। 
२. अम्तत्व॑ चाप: । कौ, १२॥१। 
३. मामुपेत्य तु कौन्तेय पुनर्जन्म न विद्यते । गी. 4१६। 
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का अर्थ द्वितोंय रहित करें तो मन्त्र में भाए ( अन्यान ) पद 
विरोध होगा । 
नारायणमुनि-- (देवाः) उस जहा को ब्रह्मा रुद्र इन्द्रादि देव भी पूरी 
तरह नहीं प्राप्त कर सके | 
अनन्तांचार्य--( पूर्व ) सब जगत्‌ का कारण ( अर्पत्‌ ) ज्ञान स्वरूप 
ब्रह्म है। 
रामचन्द्र--( पूर्व ) भनादिं जन्म रहित ( अर्शत्‌ ) अविनाशी तह है। 
( तस्मिन्नपो मातरिश्वा दधाति ) के अर्थ-- 
श्री शंकराचार्य--उस नित्य चेतन्य आत्म तत्त्व के वर्तमान रहते 
“मातरिइवा” समस्त प्राणों का पोषक क्रिया रूप वायु जिसके आश्रय 
से शरीर और इन्द्रियां हैं और सारा जगंत्‌ जिसमें ओत प्रोत है वह 
सूत्रात्मा (अपः) श्रांणियों के चेष्टारूप कर्म तथा' अग्नि सूर्य मेघादि 
के दहन प्रकाश और वर्षादि कर्म (द्धातिं) विभक्त करता है | 
श्री वेकंटनाथ--उसमें ठहरा हुआ वायु वस्तु को रोकने के लिये “जिस 
काठिन्य की आवश्यकता होती है” उस गुण के बिना भी उस सर्वा- 
धार सर्वेद्वर की शक्ति से (अप:) [यह उपलक्षण मात्र है| मेघ, नक्षत्र 
ग्रह तारादि को धारण करता है | 


श्री मध्व--वायु सब कर्मो को उस परमेइवर में अर्पण करता है। 
श्री उबट--'स्वाहा वाते धाः” यजु ८२१ के अनुसार यज्ञदान होमादि 


१. कारात्र पाठ ( अषत्‌ ) । 
माध्यन्दिन पाठ ( अशंत्‌ ) महीधरादि भाष्यकारों ने अशत्‌” ऋश 
गतौ तथा रिश्‌ हिंसायाँ! से बनाया है और जो अर्थ किये हैं । वही 
कार॒व पाठ अषेत' के भी हैं क्योंकि तुदादिगणा की षकारान्त ऋष? 
गतौ और भ्बादिगण की रिष्‌ हिंसायां से अर्पत्‌ रूप बन जायेगा । यद्यपि 


गण पाठ में वे षकारान्त ही हैं, परन्तु माध्यन्दिन वैदिक लोग 
(वेदपाटी) अपनी: संहिता का पाठ अशत्‌ ही- मानते हैं । 
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कर्म वायु में स्थापित किये जाते हैं | बह समष्टि और व्यष्टि रूप 


वायु जिस में कर्मों को स्थापित करता है. बह यज्ञ होमदानादि का 
परम निधान परमेश्वर है। 


अरविन्द--(क) (मातरिश्वा) जीवन का स्वामी (अपः दुधाति) जछाँ 
को स्थापित करता है। 
(ख) “भपः” जैसा कि झुक यजुर्वेद के पाठ में स्वर चिह्नित 
किया है वह केवल जलों के भधे में ही भा सकता है। 
श्री चतुवेदी--भगवान्‌ को छोड ( अन्यान्‌) भौरों की ओर (धावतः) 
दौडने वाल्ग अर्थात्‌ और और की उपासना करने वाला (क्षपः 


मातरि ) जलों के मापक समुद्र में मानो अपनी रक्षा के लिये (श्वा) 
कुत्ते को (द्धाति) धारण करता है। के 


यही भाव श्रीमद्भागवत के इस वचन में आया है-- 
अविस्मितं ते परिपूर्णकामं 
स्वेनेव लाभन सम प्रशान्तम्‌ | 
विनोपसपंत्यपरं हि बालिशः 
श्वलाडलेनातितितति सिन्धुम्‌॥ 
भागवत ६॥९|२२ 
गीता में इस मन्त्र की छाया-- 
मत्त: परतरं ७।७। नाहं प्रकाश: ।७।१७।| मां तु वेद न ७।२६। न में 
विदु: सुरगणा: ।१०।२| न हि ते |१०।१४। इति ।४। 
पांचवां मन्त्र 
पृ, १५ तदेजति इति-- 
प्रसंगसंगति--परम तत्व का वर्णन-- 
पदाथ--( तत्‌ ) वह ब्रह्म (एजति) चलता है । (तत्‌) वह 
(न) नहीं (णुजति) चछता । (तत्‌ ) वह दूर है (तत्‌) वह (ड) 
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निश्चय (अन्तिके) समीप (भी) है। (अस्य) इस (सर्वस्य) सब 
(जगत्‌) के (तत्‌) बह (अन्तः) भीतर है (अस्य) इस (सर्वस्य) 
सब के (बाह्यतः) बाहिर (भी) (तत्‌ उ) वही है ॥५॥ 
भिन्न-भिन्न भाष्य तथा टीकाकारों के कुछ भिन्न भिन्न 
पदों का संक्षिप्तार्थ 
उबट--(अनेजदेकस्‌ ) इस चौथे मन्त्र में कारणरूप ब्रह्म का वर्णन करके 
अब इस ५वें मन्त्र में कार्यरूप आत्मतत्त्व का श्रुति वर्णन करती है 
कि (तत्‌ ) वह आत्मतत्व सब जीवों के रूप में (एजति) चलता है, 
क्रिया करता है और स्थावर रूप में (तत्‌) वह (न) नहीं (एजति) 
चलता । ( तत्‌ ) वह ही सूर्य नक्षत्र आदि रूप से (दूरे) दूर (3) और 
( तत्‌ ) वही एथ्वी आदि रूप में (अन्तिके) समीप भी है। विज्ञान- 
घनरूप से (तत्‌ ) वह (अस्य) इन (सर्वस्य) सभी प्राणियों के 
(अन्त:) अन्दर है और जड रूप से (अस्य सर्वस्य) इस सब के 
हक आथ बाहिर भी ( तत्‌ उ ) वही अर्थात्‌ जड चेतन सभी ब्रह्म 
| 


महीधर--भाव्मतत्व चलता है, वह नहीं चलता। अर्थात्‌ आत्मतत्व 
स्वयं न चलता हुआ भी मूठदृष्टि से चलता जान पड़ता है। 
क्ञानियों को करोड़ों वर्षों में भी न प्राप्त हो सकने से वह हि और 
ज्ञानियों को अपने अन्दर ही दिख जाने (आत्मा के रूप में भासमान 
होने) से समीप है | वह इस समस्त जगत्‌ के भीतर भी है और 
वह्दी आकाश की भान्ति व्यापक होने से बाहिर भी है । 

अद्वित--बह आव्मतत्व चलता और स्वयं नहीं भी चलता । अर्थात्‌ अचल 
होकर ह्वी चलता हुआ-सा जान पढ़ता है | 


(क) वह कूटस्थ ब्रह्म न चलता हुआ भी अज्ञानियों को 
चक्षता सा प्रतीत होता है । 
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(स्व) कारणरूप में न चलने वाला ब्रह्म कार्य 
हा कार्य (जीव) रूप में 
"क्रियावान्‌ हो जाता है। कब) 


णत 


(ग) यहां “एजति” का अर्थ चलना नहीं, किन्तु चलाना है । 
इस प्रकार यह अर्थ होगा, कि वह ब्रह्म स्वय नहीं चलता, पर सभी 
को चलाता है। 

विशिशद्धेत--वह सर्वव्यापक ब्रह्म. कांपता सा प्रतीत होता है, पर 
वस्तुतः नहीं कांपता | 

झुद्धाद्वत--परमेश्वर में परस्पर विरोधी-गुण इकट्ठे रहते हैं, क्योंकि 

वह अचिन्त्य-शक्ति है | यही इस श्रुति में कहा है । 

द्वैत- एज्‌-धातु का अर्थ है, कांपना (डरना) और (तत्‌) का अअ्थे है, 
वह ब्रह्म । इस प्रकार (तदेजति) का अर्थ होगा “वह ब्रह्म डरता है, 
परन्तु यह अर्थ तो ठीक नहीं, अतः 'तंत्‌” यह पंचमी के अर्थ में 
अव्यय है। इस लिये इस का अर्थ है (तत्‌ ) उस से अर्थात्‌ उस बह्म 
से जगत्‌ ( एजति ) डरता है। परन्तु ( तत्‌ ) वह ब्रह्म किसी से भी 
(न एजति) नहीं डरता | यह बात दूसरी जगह भो श्रुति में कही है। 

श्रीनारायणमुनि--(तद्‌ दूरे तद्धन्तिके) वह प्रभु दूर भी है और 
समीप भी । जो परमेश्वर से विमुख हें, उनसे वह प्रभु दूर से भी दूर 
है और जो भगवान्‌ के भक्त हैं, उनके तो वह समीप ही है । 


तदित्यव्यय प॑चम्यथ । मा. । 
भीषास्माद्वातः पवते भीषोंदेति सूयेः । तै. उ. २।८।१ 
अमय वे ब्रह्म । श, ब्रा, १४|७।३१। 
पराड्मुखा ये गोविन्दे विषयासक्नचेतसः। 
तेषां तत्परम॑ ब्रह्म दूराद्‌ दूरतरं॑ स्थितम्‌ ॥ 
५. तन्मयत्वेन गोविन्दे ये नरा न्यस्तचेतसः। 


विषय-त्यागिनस्तेषां विज्वेय॑ च तदन्तिके ॥ श्री शौनकः 
उ0एवा॥6त शा (वााउ0वााहश 


५२ ईशावास्थोपनिषत, 


शुद्धाव्वैत्त--वह् जगत्‌ के भीतर भौर बाहिर भी है । अर्थात्‌ यह जगत 
ज़ह्म से खर्वधा शोतप्रोत होने थे पायगिक नहीं, फाय | | 
श्रीभरचिन्द--(क) एकमेव स्थिर इंश तथा बहुचिय गति ये बोनों एक--. 
बहा के रूप में एकीशूत हैं, तथापि उस ब्रह्म की एकला, और 
स्थिरता उसके उच्चतर समय हैं | 
(रू) बह शहा सबकी अपने में समाये हुए हैं तथा सब में कया 
हुआ है । 
प्रा, राजाराम--जीवात्मा से परमास्मा में यही विलक्षणता है, कि 
जीवात्मा तो शरीर के अन्दर ही होता है परन्तु परमास्मा शरीर के 
अन्दर भी है भर बाहिर भी ! 
गीता में इस मनन्‍्त् की व्याख्या-- 
बहिरन्तश्व॒ भूतानामचरं चरमेव च। 
उश्ममत्वात्‌ तदविश्वेयं दूरस्थं चान्तिके च तत्‌ १३-१५ 
इति | ५| 
छठा मन्त्र 
शष्ट १६ यस्तु सर्वाणीति-- 
परदार्थ--(यः जो नि य पति 
चेतनाचेतन ४ को ऐे “के ही मई "वा सब (भूतानि) 
१ ाउआाबा +९४आलर ) परमात्मा के आघार पर (एब।! 
भर (सर्व ) सर . जता है अनुभव करता है। (व! 
भव / सब ( भूतेषु ) चराचर # 
सो व्यापक कक है - मर (्‌ आत्मानम्‌ ) परमात्मा 
के पीछे 'ता है - अनुभव करता है ) ( तलः ) फिर इस 


फाण्व पाठ 5 (तर षे 
४ (न विचिकित्सति) के; स्थान पर (न विज्ञुगुप्सते) 


_है-- अर्थ है-- हीं 
१. (आत्मन ) २ अप राम कल 
.) समम्या उश््धात्मान । इति महीपर: |... 
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अद्वैत--(क) भव्यक्त से स्थावर पर्यान्‍्त सब्र भूतों को आस्मा में देखता 
| है, भात्मा से प्रथक्‌ नहीं देखता भर उन सम्पूर्ण भूत्तों में आत्मा 
को अर्थात्‌ उन भूतों को भी जपना आश्मा ही जानता है | भाव यह 
कि, जैसे में इस देह और इन्त्रिय समूह का भास्मा हूँ। वैसे ही 
अब्यक्त से स्थावर पर्यन्त भूतों का आस्मा भी मे ही हूँ।इस 
प्रकार जो सब भूतों में अपने निर्विशेष भाव्मरूप को देखता है | 
- वह किसी से घृणा नहीं करता, क्योंकि घृणा अपने से भिन्न पर ही 
होती है अपने आप पर कोई घृणा नहीं करता । 

(ख्त्र) जो विरक्त यह देखता है, कि यह सब भूत मुझ में 
अध्यस्त हैं तथा आत्मा को सब भूतों में देखता है कि वस्तुतः में 
ही यह सब कुछ हूँ, सुझ से भिन्न ये भूत नहीं, ऐसा जानने पर 
फिर वह किसी की निन्दा नहीं करता | 

विशिष्टाद्वेत--इस मन्त्र में प्रकरण से आत्मा का अर्थ परमात्मा है। 

| अत: यहां यह अर्थ हुआ कि--समस्त भूतों का आधार परमेश्वर हे 

| “सर्वभूतेषु आत्मान”? का केवल इतनामात्र ही आशय है, कि वह 

। प्रभु सभी भूतों में व्यापक है | “मभूतेषु” का यह अर्थ नहीं कि भूत 
उसका आंधार हैं, क्‍योंकि परमेश्वर का कोई आधार नहीं | वही 
सबंका आधार है | 

शुद्धाद्वैत--स्वर्ण में क्षण कुण्डल भ्ादि की भान्ति, ब्रह्मा से स्तम्ब 
पर्यन्त सब भूतों को भगवान्‌ में और स्थावर-जंगमादि सब में जो 
भक्त भगवान्‌ को देखता है। 

द्वैत--(क) भूतों का आत्मा से अमेद मान कर अर्थ करना ठीक नहीं, 
क्योंकि इस मन्त्र में “भूतेपु,--भार्मान॑ और भूतानि--भात्मनि”? 
की सप्तमी विभक्ति भाधाराधेय भाव द्वारा भूतों भौर भाव्मा में स्वयं 

___ स्पष्ट भेद बतला रही है | 


“पका सिप्यामते आरोतिति 
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(स््र) क्षतः यह भर्थ ही ठीक है, कि जो चेतन अचेतन सबक; 
आधार परमेश्वर को समझता है और प्रभु को उन सबत्रका नियामक: 
जानता है | वह निर्भय दो जाने से ( न बिज॒गुप्सते ) अपनी रक्षा 
नहीं चाहता | 

रघुनाथांगिरस--( न विज॒युप्सते ) अपनी रक्षा नहीं चाहता, अर्थात्‌ 
क्षपनी रक्षा के लिये दूसरों को हानि नहीं पहुँचाता और न ही अपने 
बर्ताव के लिये दीनता दिखाता है, अथवा बह इतना महान हो जाता 
है, कि मनु ने जो अल्पव्रोह से भाजीविका उपार्जन की अनुमति 
दे रखी है । उसका अनुसरण न कर “अव्रोहेेण' इस पहले पक्ष का ही 
अनुसरण करता है । 
महीघर--( न विचिकित्सति ) आाक्ज्ञ के संशय दूर हो जाते हैं | 
अनन्ताचार्य--( न बिज॒गुप्सते ) जुगुप्सा (निन्‍्दा) को प्राप्त नहीं होता, 
मुक्त हो जाता है । 
ब्रह्मानन्द--माध्यन्दिन पाठ--(न विचिकित्सति) अपने स्वरूप को 
जान लेने पर फिर वह सन्देह नहीं करता और काण्व पाठ में (न 
विजुग॒प्सते ) 
“घृणा दया जुगुप्सा वा जायते भेदद्शिनः ।६” 
; जिन में भेद की भावना बनी रहती है, वही प्राणियों को 
'रोया समझ कर, उन पर दया, घृणा वा उन की निन्‍्दा करते हें । 
प्रो, राजाराम--( न विजुगुप्सते ) परमात्मा उस से कभी नहीं छिपतें 
जैसे दूसरों से छिपे हुए हैं । 
श्रीपाद--सब भूतों के विषय में वह समान भात्मभाव मन में रखता है । 
५ सकी सर्वश्र समदृष्टि हो जाती है । 
_ कह विद्वानों का कहना है कि--इस मस्स्र में भाये ( आात्मन्‌ ) पद्‌ 
१. अद्रोहेगीव भततानामल्पद्रोहेण वा पुनः | मनु ४।२॥ है + 
२९. परदुःखापहरणेच्छादया इति वाच । 
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के परमात्मा और काात्मा दोनों अर्थ हो सकते हैं | पहले पक्ष में-- 
कर्थ होगा, कि जो समस्त चराचर जगत्‌ को परमात्मा में और पर- 
माव्मा को चराचर जगत में देखता है (न विजुगुप्सते ) उस से 
कोई ऐसा कार्य नहीं हो सकता जो निन्‍्दुनीय हो। और दूसरे 
पक्ष में अर्थ होगा जो सब प्राणियों को अपने भात्मा में और अपने 
आत्मा को सब प्राणियों में देखता है अर्थात्‌ सब के सुख-दुःख को 
अपने सुख-दुःख के समान अनुभव करता है। वह किसी का अनिष्ट 
साधन रूप घछृणित कार्य नहीं करता | 
गीता में इस मन्त्र की व्याख्या-- 
१. सर्व-भूतस्थमात्मानं सर्वेभूतानि चात्मनि |६।२९| 
२. यो मां पद्यति सर्वत्र सर्व च मयि पश्यति ।६३०। 
भागवत में इस मन्त्र की व्याख्या-- 
आत्माने सर्वभूतेषु भगवन्तमवास्थितम्‌ । 
अपश्यत्सवभूतानि भगवत्यपि चात्मानि ॥ 
भागवत ३॥।२४।४६। इति ।६॥। 
सातवां मन्त्र 


पृष्ठ १७--यस्मिनू--इति-- 

पदार्थ--(यस्मिन्‌) जिस अवस्था में (विजानतः) विशेषज्ञानी 
के ( सर्वाणि ) सब ( भूतानि ) प्राणी ( आत्मा एवं ) आत्म- 
रूप ही ( अभूत्‌ ) होगये । ( तत्र ) वहांड्डस समय डस 
( एकत्वम्‌ ) एकता-समानता को (अनु-पश्यतः ) देखने वाले 
के लिये (क) कौन सा (मोहः) श्रम ? और (क) कौन सा 
(शोकः) शोक हो सकता है ? अर्थात्‌ कोई नहीं ।७। 
अद्वैत--(यस्मिन) जिस समय परमार्थ तत्व को जानने वाले के लिये 

(सर्वाणि भूतानि) ब्रह्मा से छेकर स्थावर पर्य्यन्त सब भूत ( भाव्मा 
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एथ भभूत) भाष्मा (प्रह्ठ) ही होगये। सर्थात---स् खल्विद॑ 
ब्रह्म! हश्यादि वाफ्यों हरा यहे सब अदा ही है और मैं भी अहम ही 
हूं, ऐसा अनुभव होने छगा (तम्न) उस समय (एकल्थमनुपश्यत:) 
एकसमाश्न सशिदानन्द प्रह्म की ही परमार्थ सत्ता को सर्वन्न देखने वाले 
के लिये (को मोहः कः शोकः) कौन मोह भौर कौन सा शोक हो 
सकता है, क्योंकि जब एक ब्रह्म के सिवाय कोई वस्तु है ही नहीं तब 
मोह शोक कैसे ? यह तो अविद्या की अवस्था में होते हैं । ज्ञानी को 
नहीं होते | 
विशिष्टाहैत--(विजानतः) प्रथम मन्त्र “ईशावास्य॑”? "से न “विजुगुप्सते” 
इस छठे मन्त्र तक के उपदेश द्वारा स्वेतन्त्र (परमेश्वर) और परतन्त्र 
(जीव तथा जड़) के भेद को भरी प्रकार जानने वाले को (“यस्यात्मा 
शरीरम्‌”) बृ. उ. ५।७।२२| जिस का जीव शरीर है (“यस्य 
“सर्वाणि भूतानि शरीरम्‌” वृ. उ. ३।७।१५) जिस का सब भूत 
शरीर है” इत्यादि श्रुति वाकक्‍्यों से जीव, जड़ और जगदीइवर का 
शरीर-शरीरी सम्बन्ध ज्ञान होने से (सर्वाणि भूतानि आत्मैवाभूत्‌) 
सब जीव और जड़ जिंस के शरीर हैं। ऐसा परमात्मा है” इस 
प्रकार का जब बोध होंगया तब (उस) (एकत्वमनुपश्यतः) जीव 
जड़ विशिष्ट ब्रह्म एक है। ऐसा देखने वाले को (तत्न) वहां (को 
मोहः) जीवात्मा स्वतन्त्र है, यह भ्रम कहां रहता है और यह 
जो सब कुछ दीख रहा है वह मेरा नहीं, ईश्वर का है। इस प्रकार 
सांसारिक विषयों पर से ममत्त्व हट जाने पर उनके हास या नाश का 
(कः शोकः) शोक कैसे हो सकता है ? 


शुद्धाद्वैत-- (विजञानत:) भगवान्‌ के गुणों को भछी प्रकार जानने वाले 
भक्त को भगवद्दर्शन की बलवती इच्छा उत्पन्न होने से (यस्मिन्‌ ) 
जिस विरह अवस्था में “सर्वाणि भूतानि आध्मैबाभूत” सभी चरा- 
चर परमात्मा रूप ही दिखाई देते हैं | (तत्र) उस अवस्था में (एकत्व- 
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मनुपइ्यतः) एक मायारद्दित छुछ क्षद्वत का अनुभव करने वाले 
के लिये मोह और शोक कुछ नहीं रहते । 
द्वैत-मन्त्र के (भूतानि) बहुवचन का (अभूत्‌ ) इस एकवचन से 
अन्वय ही नहीं हो सकता । दूसरे इस समय भी परमात्मा के सब में 
विद्यमान होने से “आत्मा अभूत्‌ ” क्षर्थात्‌ क्षात्मा था यह अर्थ 
भी युक्तिसंगत नहीं है | अतः इस मन्त्र का अर्थ इस प्रकार है 
(यस्मिन्‌ - आत्मनि) जिस परंमात्मा में (सर्वाणि-भूतानि) समस्त 
चराचर (तिष्ठन्ति) स्थित हैं। (स) वह (आत्मा एवं) परमात्मा हीं 
समस्त भूतों में आधार रूप से (अभूत्‌ ) अनादि काल से विद्यमान 
है । इस प्रकार (विजानत:) साक्षात्‌ अनुभव करने वाला जो व्यक्ति, 
समस्त भिन्न-भिन्न जड़चेतन में ( एकंत्वमनुपश्यतः ) ( भाधार 
रूप से व्यापक) एक ही. परमात्मा को जानता है। उसे भगवत्‌ 
प्राप्ति हो जाने से मोह अज्ञान नहीं रहता और अ््षञान मिट जाने 
से शोक होता ही नहीं ॥७॥ 


वैज्ूटनाथ--(एकत्वम्‌ ) के एक का अर्थ यह नहीं, कि ब्रह्म के सिवाय 
जीव और जगत्‌ है ही नहीं। ऐसा अर्थ करने से “इईशावास्यं”? 
के “इद सब” से विरोध हो जायेगा। 

कई कहते हैं कि--“आत्मा अभूत्‌” में छुइ छूकार “छन्दसि छुड 
लड़ लिट:”? से सामान्य काल के “लिये” आया है, भूतकाल के 
लिये नहीं । 

गीता में इस मन्त्र की व्याख्या-- 


सर्वेभूतस्थित यो मां ॥६३१॥ इति ।७ 
आठवां मन्त्र 
पृष्ठ १८ सपर्यगात्‌ इति-- 
इस मन्त्र में “स, कविः मनीषी, परिभू: स्वयंभू:?”” इन पदों का, 
कई बहा और कोई उपासक ज्ञानी अर्थ करते हैं और कुछ ऐसे भी हैं, 
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५८ ईशाबारयो पनिषत, 
जो 'स! का उपासक भौर फषि णापि चारों फो परमेशर का विभषाषणा 


मानते हैं । े 
(१) परमात्मा पद्द फा अथ ; 
(झुकम्‌ ) ज्योतिर्मम पा भरित्शक्ति ( भफायम ) टिक 


शरीर-रहित ( अन्रणम्‌) प्रण-रहित, कक्षर या अस्णण्ड, ( भस्नाथिरम, ) 
नस-नाड़ी-रहित, भर्थात्‌ स्थूल पारीर-रहित। ( छुद्द|स्‌ ) निर्मल वा 
सत्य, रज, तम गुणों के संपर्क से रदित। ( अपापविद्धम्‌ ) पाप-रद्दित,, 
निष्पाप (स) वह परमात्मा (परि-अगात्‌ ) सर्वब्यायपक है । उस (कविः)' 
ब्रिकालज्ञ (मनीषी) सब मनों को प्रेरणा देने वाले (परिभू: ) सर्वश्रेष्ठ 
वा सब को वश में रखने वाले (स्वयंभू:) अपनी सत्ता से स्थिर 
(परमेश्वर ने) (शाश्वतीभ्यः) अनादि (समाभ्यः) काछ से (याथातथ्यतः)' 
यथार्थ रूप से (अर्थात्‌ उन के) कर्म फल साधनों द्वारा (आर्थान) पदार्थों 
को ( व्यद्धात्‌ ) बनाया ॥८॥ 
(२) उपासक पक्ष का अर्थ 

(स) वह (कविः) ज्ञानी वा भगवान्‌ के गुण-गाने वारा भक्त, 
(मनीषी) मन को वश्ञ में रखने वाछा (परिभू:) काम, क्रोध, मद, 
हादि शत्रुओं का जिसने तिरस्क्रार कर दिया है वा परमेश्वर प्राप्ति के 
ड्यि सांसारिक झंझटों का परित्योग कर दिया है | (स्वयँभू:) ब्रह्म का 
कम हो जाने से जिसे दूसरों के सहारे की अपेक्षा नहीं रही अथवा 
जी अपने आप मुक्त होने वाला (शाश्वतीभ्यः) क्षनन्‍्त (समाभ्यः) 
चषो की (याथातथ्यतः) यथार्थ रूप से क्षर्थात्‌ “तेन-त्यक्तेन” इस पहले 
आर, कह अपना स्व-स्वामी-सम्बन्ध छोड़' कर व्याग-पूर्वकः 
विज्ञानानन्द (( बह (व्यदधात्‌) उपभोग करता हुआ (झुक्रम्‌) 
स्थूल-शरीर-रहित ।( का जाविस्म) नाड़ी और अण-द्दित भर्थाव, 
झुर्ड) झुद्द-माया-रहित (अपापविद्धम्‌ ) पाप-ताप-रहित 


े 
अहम को (पर्यगात्‌ ) प्राप्त होता है ॥८॥ 
उ50एवबा॥606 ५श/। (द्या]50वा6हश 


विविधमतभावरसंग्रहोपेता पु, 


(३) उभ्य पक्ष का अर्थ 
(स) वह उपासक, ज्योतिर्मय, शरीर और नस-नाडी व्रण-रहित 
निर्मल, निः्पाप, ब्रह्म को प्राप्त करता है। और वह सर्वद्वशा, अन्तर्यामी 
सर्वश्रेष्ठ, स्वतन्त्र, परमात्मा भनादि कार से यथार्थ रूप में पदार्थों को 
सदा बनाता है ॥८॥ 


टीकाकारों के किये कुछ पदों के भिन्न-भिन्न अर्थ 

शुक्रम---१. ज्योतिष्मान्‌ (शंकर ) २. विज्ञानस्वभाव ( अनन्त ) ३.. 
अचिन्त्य शक्ति (उबट) शोकरहित (मध्व) | 

श्रीशंकर--( अकायम्‌ , अवणम्‌ , अस्नाविरम्‌ ) १. अकारय से. 
लिझ्ज शरीर वार्जेत और अन्नणम्र्‌ तथा अस्नाविरं से स्थूल शरीर का. 
प्रतिषेध किया है । 

वेडुटनाथ--( अकायम्‌ ) से हेय शरीर का ही निषेध है | मंगल विग्नह 
का नहीं, अन्यथा आगे ( काण्वपाठ के ) १६वें मन्त्र “यत्ते रूप 
कल्याणतमं तत्ते पश्यामि” से विरोध होगा । 

म. म. आयंमुनि--शरीर न होने से परमेश्वर का अवतार और उसकीः 
मूर्तिपूजा दोनों का निषेध है । 

ब्रह्ममुनि--( अकायम्‌ ) से नेन्रादियुक्तशरीर-रहित ( अन्वणम्‌ )से 
अवकाश रहित अर्थात्‌ काष्ट, पत्थर, पृथ्वी आदि पिण्ड जेसी आक्ृति- 
रहित (अस्नाविरम्‌) से धारामय-विद्युत्‌, किरण, वायु जैसी जड़' सत्ताः 
से रहित परमात्मा है । 

महीघर--( अव्रणम्‌ ) नित्यपूर्ण | ' 

डबट--( अपापविदम्‌ ) क्लेश-कर्म उनका फल और वासनारूप पापों 
से रहित | 

नारायण (कविः:)--सर्वदर्शी वा पश्चरात्रादि शास्र-प्रणेता । 


१. क्लेशकमविपाकाशयैरपराम्ष्टः पुरुषविशेषः इश्वरः | योग । १।१४ 
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ओ शंकर--(परिभू:) सबके ऊपर होने वाला अर्थात्‌ जिसके ऊपर 
होता है और जो ऊपर होता है। वह सब आप ही हे। 
श्री वेज्टनाथ--(शाश्वतीम्य: समाभ्यः ) निरन्तर बचद्मप्राप्ति तक सब 
विध्नों की शान्ति के लिये (याथावथ्यतः अर्थान्‌ व्यद्धात्‌ ) मोक्ष 
प्राप्ति के उपाय और उनके विरोधी सब भावों को ठोक-ठीक विचार 
कर धारण करता है। 
नारायण---(याथातथ्यत:) ठीक-टीक विचार कर ( अर्थान्‌ ) प्रणव के 
अर्थों को (तस्य वाचकः प्रणव: | योग १।२७) डस परसेश्वर का 
वाचक प्रणव (ओं) है (तज्मपस्तदर्थभावनमर्‌ | योग १|२ <) डसका 
जप तथा अर्थ की भावना को (व्यद्धात्‌) हृदय में धारण करता है | 
विशिष्टद्वैत--परमेश्वर (शाइवतीस्यः समाभ्यः), निरन्तर प्रकय काल 
तक के लिये ( याधातथ्यतं: अर्थान्‌ व्यदधात्‌ ) सचमुच पदार्थों को 
बनाता है | मदारी की तरह झूठे पदार्थों को प्रकट नहीं करता। 
अर्थात्‌ ईश्वर का बनाया संसार मिथ्या नहीं, सत्य है। 
श्रीमध्च (याथातथ्यतः )--बस्तुतः ( अर्थान्‌ ) संसार के पदार्थों को 
( शाश्वतीभ्य: समाभ्यः ) भनादि, अनन्त ( व्यद्धात्‌) बनाया। 
अर्थात्‌ परमेश्वर का बनाया यह जगत्‌ सत्य और धारा-प्रवाह से 
अनादि तथा अनन्त है । भिथ्या नहीं | 
'शुद्धाद्वैत--(उस भक्त ने) (शाश्रतीभ्यः समाभ्यः) निरन्तर बहुत वर्षो 
तक अपने (अर्थान्‌) धर्मार्थकाममोक्ष रूप पुरुषार्थ चतुष्टय को (याथा- 
तथ्यतः ) भगवद्विषयक कर देने से यथार्थ रूप में ( ब्यदधात्‌ ) 
बना लिया । 
गीता में इस मन्त्र की व्याख्या--(झुकं झुई) “ज्योतिषामपि तज्ज्यो- 
तिस्तमसः परमुच्यते | गी० १३॥१७।” 
(अपापविद्ध ) नादत्ते कस्यचित्पापं ।५।१५ | 
(कविः) वेदाहं समतीतानि | ७।२६। कवि पुराणं । ८|९ | इति ।८। 
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नोवां मन्त्र 

पृ. १९ अन्धतम इति--(काण्व में यह बारहवां है) 

द पदार्थ--( ये ) जो लोग (असम्भूतिम्‌ ) असम्भूति की (उपा- 
सते ) उपासना करते हैं, वे (अन्धम्‌) अशानरूप व गहरे 
(तमः) अन्धकार में ( प्रविशन्ति ) प्रवेश करते [फंसते ] हैं । 
और जो (सम्भूतिम्‌) सम्भूति में (सता) आसक्त हैं (ते)वे 
(ततः ) उनसे (उ) भी ( भूय-इव ) मानो और अधिक (तमः ), 
अन्धकार मे फंसते हैं ॥९॥ 

भिन्न-भिन्न व्याख्याकारों ने असम्भूति तथा सम्भूति के. 
अथे भिन्न-भिन्न किये हैं। 
१ असमस्भूतिमुपासते, २ सम्भूत्यां रताः । 

(१) वेदभाष्यकार--उवट, तथा काण्वभाष्यकार अनन्ताचार्य लिखते हैं 
( असम्भूतिम्‌ ) “जल बुद्‌ बुदू वा मदशक्ति की तरह आश्मा है, 
उसकी वास्तविक सत्ता नहीं, रत्यु के पश्चात्‌ कभी जन्म नहीं होता 
ऐसा मानने वाले । 

(सम्भूति) भात्मा ही सब कुछ है। इस धुन में पड़ कर 
क॒र्तव्य-कर्म छोड़ देने वाले । 

(२) बेद भाष्यकार--मही धर, काण्वभाष्यकार आनन्दभट्ट, अनन्ताचार्य 
तथा अद्वैताचार्य श्री शंकराचार्यादि अर्थ करते हें (असस्थूतिम्‌ )- 
प्रकृति-भज्ञानात्मिका अविद्या. जो काम कम की बीज है, उसकी 
उपासना करने वाले हें ( सम्भूति ) जो कार्य ब्रह्म हिरण्यगर्स के 
उपासक हैं। 

(३) विशिशह्वैत के भाष्य तथा दीकाकार-- 

(कसम्भूति) समाधि के प्रतिबन्धक--मान, दम्भ, हिंसा के उपासक ॥ 
(सम्भूति) मान, दंम्भ, दिसा आदि की निवृत्ति किये बिना समाधि 
अनुभव में मग्न। 
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५६२ ईशावास्योपनिषत्‌ 
६४) शुद्धाद्वेत के टीकाकार-- 

(भसस्भृति) व्यापक ईइवर का एक देशी होना भसम्भव है | निरा- 
कार साकार नहीं हो सकता | इस प्रकार अनन्तशक्ति 
भगवान्‌ की शक्ति की सीमा बान्धने वाले । 

(सम्भूति) शरीरधारी में जो-जो दोष होते हैं, थे अवतार में होने 
भी सम्भव हें । ऐसा मन से मानने वाले । 

(७) काण्वभाष्यकार--आनन्दभट्ट तथा दवैताचार्य श्री मध्वाचाये अर्थ 
करते हैं ( असम्भूतिम्‌ ) परमेश्वर को जगत्‌ का कर्ता न मानने वाले | 
श्री मध्वाचार्य (संभूति) का अथे करते हैं। जो विष्णु को केवल 
सृष्टि कर्ता ही मानते हैं। उसे संहारकर्ता नहीं मानते | 

(६) द्गिस्वरानुचर--( असम्भूति ) अनित्य स्वगंग्राप्ति के लिये नाना 
देवों की उपासना करने वाले ( सम्भूति ) कर्तव्य कम छोड कर 
केवल ईश्वराराधन में रत। 

(७) वेद भाष्यकार जयदेव तथा ब्रह्ममुनि--(असम्भूति) जो सत्व 
रज तमोगुण वाली अव्यक्त प्रकृति की उपासना करते हैं. (सम्भूति) 
जो मरुत्‌ आदि विकारमय सृष्टि में मग्न हो जाते हैं । 

(८) म. म. आयेसुनि--( असभ्भूतिम्‌ ) प्रकृति को ईश्वर मान कर 
उपासना करते हैं ( सम्भूतिं) प्रकृति के कार्यो की इंश्वरभाव से 
उपासना करते हैं । 


(९) श्रीपाद--(असम्भूति) के उपासक असंघभाव-व्यक्तिभाव के उपासक 


भर्थात्‌ वेयक्तिक स्वातन्त्य का ही केवल आदर करने वाले । 
(सम्भूति) में रमण करने 


वाले केवल संघ-शक्ति के पूजक या केवल 
संघ-शक्ति बढाने के लिये ब्यक्ति का स्वातन्त्य नष्ट करने वाले । 
ऊपर छिखे अथों वाली असम्भूति के उपासक भन्धकार में पड़ते हैं 
और उनसे भी गहरे अन्धकार में वे गिरते हैं, जो उक्त अर्थी वाली 
सम्भूति में मप्न हैं ॥९॥ 


उ0व॥60 ५शा। (व्वाउ5०वागाहश 
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गीता में इस का आशय-- 
असत्यमप्रतिष्ठं ते जगदाहुरनीश्वरम्‌ |१६॥८। 
इति (का. ।१२।)९। 
दलवां मन्त्र 
'पृष्ठ २०--अन्यदेवाहुरिति--(काण्व भें यह १वां है) 
पदार्थ--(संभवात्‌ ) सम्भव से (अन्यत्‌) और (णव ) ही 
(आह) कहते हैं और (असम्भवात्‌) असस्भव से (अन्यत्‌ 
आह) दूसरा बतलाते हैं। (इति) इस प्रकार ( धीराणाम ) 
धीर विद्वानों के वचन हमने (शुश्रुमः) सुने (ये ) जो (नः) हमें 
इस विषय में (विचचक्षिरे) विशेषरूप से उपदेश करते हैं ।१०। 
भिन्न-भिन्न भाष्यकारों के भाव 
शश्री शंकराचार्य--महीधर, अनन्ताचाथ तथा आनन्दभद्ट कहते हैं-- 
( सम्भवात्‌ ) कार्य ब्रह्म की उपासना से और (अणिमादि ऐड्वर्य 
प्राप्तिखूप) फल और (असम्भवात्‌ ) अव्याकृत उपासना से और (प्रकृति- 
लयरूप) फल होता है। 
'विशिष्टद्धत--केवछ संभव से या केवल असम्भव से मोक्ष का साधन 
दूसरा ही है। 
जुद्धाद्वेत--(क) जिन आचार्यों ने हमें उस बह्म का स्वरूप बतलाया 
है उन्होंने (सम्भवात्‌) तर्कित विचार से (अन्यत्‌) भिन्न और (अस- 
म्भवात्‌) अतर्कित्‌ से भी भिन्न ही कहा है | क्योंकि भगवान्‌ में सब 
कुछ हो सकने की सामथ्ये होने से परस्पर विरुद्ध गुण भी उन में एक 
ही समय में इकट्ठे रहते हैं। 
(ख) परमेश्वर के विषय सें जो बातें होना हम सम्भव सम- 
झते हैं। उस हमारे समझे हुए संभव से तथा उसके विषय में जो 


हम असम्भव समझे हुए हैं, उस क्षसंभव से भी परमेश्वर भिन्न 
ड्डीहे। 


उ0वा॥60 ५शा। (व्वा5०0वागाहश 


६४ इशावास्योपनिषत्‌ 


द्वैत--(संभवात्‌) प्रभु सृष्टि कर्ता हैं, इस ज्ञान का और, तथा चंह संहार 


कर्ता हैं इस ज्ञान का और फल है, तो भी मोक्ष के लिये ये दोनों 
किसी अंश में साधन अवइय हैं | 


अ्रीपादू--(सम्भवात्‌) संघभाव-एक होकर रहने का फल भिन्न है | संघ 
शक्ति से जो समाज सु-संघठित होता है। वह जगत्‌ पर विजयी 
हो सकता है और ( असम्भवात्‌ ) असंघभाव-व्यक्ति सत्तावाद का 
भर, भर्थात्‌ प्रत्येक व्यक्ति को यथासम्भव अपनी उन्नति करनी 
चाहिये | (उसे समाज के नियमों से बन्ध कर संघ बनाने कीः 
जरूरत नहीं ,) एवं पूर्ण स्वतन्त्रता मिल जाने से कईयों के वैय- 
क्तिक गुण खूब उन्नत हो जाते हैं। 
आयी विद्वान--प्रकृति के कार्य (जगत्‌) रे और फल तथा भ्रक्ृति के: 
ज्ञान से और फल होता है । 
गीता में इस मन्त्र की व्याख्या-- 
(क) क्लैशो5धिकतरस्तेषामव्यक्तासक्तचेतसाम्‌ १२|५ (अनन्त) 
(ख) परस्तस्मात्‌ तु भावोषन्योअ्च्यक्तोज्व्यक्तात्‌ सनातनाः ॥८।२० । 
इति (का. १३) १०॥ 
ग्याहरवां मन्त्र 
पृष्ठ २० सम्भूतिमिति--( काण्व में यह ३४ वां है) 


१. १ इस मन्त्र में एक “संभूति” के स्थान पर “अ-संभूति” और दूसरे 
“विनाश” के स्थान पर “अ-बविनाश” ऐसा पाठ बदल कर अर्थ करते 
हैं। तीसरे “संभूति का अर्थ ही अपनी व्युत्पत्ति के बल से “असंभूति” 
सा कर लेते हैं। और चौथे--विनाश का व्युत्पत्ति से वही अथ कर लेते हैं 
जो दूसरे अविनाश पाठ बना कर उसका करते हैं। तथा पांचवें मन्त्र में 
आये “विनाशेन मृत्यु और सम्भूत्याम्ततम्‌”” इस क्रम को बदल कर 
सम्भूति से मृत्यु और विनाश से अमृत ऐसा अर्थ करते हैं। इस के 
सिवाय संभूति, विनाश, मत्यु और अभ्नत इन पदों के भी भिन्न-भिन्न 
भाष्यकारों ने भिन्न-भिन्न अर्थ किये हैं । 


उ0वा॥60 ५शाा। (द्या]50वग76 
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4 पदोच--न यः ) जो ( संभूति ) संभूति (चर) और (विनाश) 
विनाश (तत्‌ ) उन (उभ्यम) दोनों को (च) भी (सह) साथ २ 


( वेद ) जान लेता है। (वह) ( विनाशेन ) बिनाश से ( मर॒त्युं ) 

र॒प्यु को (तीर्त्वा ) तर कर ( संभूत्या ) संभूति से ( अस्त ) 

अमरता को (अच्नुते) प्राप्त कर लेता है ।११ 

(१) श्रीशंकराचार्य तथा आलनन्द्भट्ट--पहां “संभूति” के अकार 
का लछोप हुआ समझना चाहिये। अतः यह “संभूति” नहीं 
_ अस॑भूति? पद है। जिसका भ्थ है, कारण प्रकृति -माया 
और “विनाश” का अधथे है, कार्य ब्रह्म - हिरण्यगर्स | 


(२) महीधर तथा अनन्ताचायै---यहां “विनाश” के अभकार का 
लोप हुआ जानना चाहिये अत: यह “विनाश” नहीं, “अविनाश”? 
पद है। जिस का अर्थ है 5 कारण प्रकृति-समाया और “संभूति” 
का अर्थ है कार्य बह्म-हिरण्यगर्भ। जो कार्य कारण दोनों को 
साथ-साथ जान जाता है। वह कार्य रूप हिरण्यगर्भ की उपासना 
से अणिमादि ऐश्र्य प्राप्ति द्वारा | अनैश्वर्य (अधर्म-काम) रूप ख्त्यु 
को दूर कर अंन्धतम प्रवेश-रूप क्मरता (जिसे पौराणिक प्रकृतिछय 
कहते हैं ) को प्राप्त करता है। 


(३) उवट तथा अननन्‍्ताचार्य--अपने च्युत्पत्तिनल से “संभूति” 
(सकल-जगत्‌ संभवैक हेतुं परअह्म) संभूति का अर्थ ही कारण 
बह्म और “विनाश” का विनाश धर्म-वाला शरीर-संसार आदि' 
कर छेते हैं। और यह अर्थ करते हैं, कि शरीरी और शरीर-रूप 
नित्यानित्य वस्तु के साथ जान लेने पर “ मैं शरीर नहीं शरीरी हूँ?” 
इस प्रकार जानने वाला योगी “विनाश” शरीर से निष्काम 
इंश्वरार्पण-सात्तविक कर्म करने के द्वारा झरूत्यु को पार कर अर्थात्‌ 
अन्त: करण की शुद्धि कर के “संभूति” आत्म-ज्ञान से अम्तृतत्व-मोक्ष 


ट ञे 
को ताप्त करता हैं। 56760 ५ध॥ ए756व6 


४६६ ईशाबास्योपनिषत्‌ 


(४) भीभास्कर--ने “बिताए'” फा छणर्थ ही ब्युपत्ति के बल से 
कारण कर दिया है “बिनाएं ८ सर्वकार्य-बिनाशाश्रयम्‌ > कारणम्‌ ? 
जो सभी कार्यों के भरश्य होने का भाश्रय है कर्थात्‌ कारण है । 

(५) अनन्ताचाय एक यह भी अर्थ करते हैं. कि--““विनाश”” शब्द 
उत्पत्ति-विनाश दोषरद्तित परमात्मा का उपलक्षण (बोधक) है | ह्स 
लिये यहां “विनाशेन झत्यु”” तथा “सम्भूत्या अम्गतम्‌!” इस पाठ का 
“सेभूत्या झत्यु” और ““विनाशेन अमृत?” ऐसा अन्वय करके यह अर्थ 

करना चाहिये, कि संभूति हिरण्य गर्भादे देवता की उपासना द्वारा 
अन्तःकरण की मर रूप झूत्यु को दूर करके “विनाश” परमात्मा के 
ज्ञान से मोक्ष प्राप्त करे । 


(६) भ्री वेजुटनाथ तथा नारायण--सिंभूति” समाधिरूप ब्रह्माजुभूति और 
“विनाश”? का अर्थ है, योग विरोधी, (अभिमान, दम्भ, हिंसादि) दोष 
त्याग, इन दोनों को अगांगीभाव से इकट्ठा जान कर समाधिविरोधी 
भावनाओं को मिटा कर समाधिविरोधी पापरूप झूत्यु को दूर करके 
समाधि की सिद्धि द्वारा ब्रह्म प्राप्तिरप अमरता-सुक्ति प्राप्त करता है। 


(७) शुद्धाद्वेत--पहले मन्त्रों में आये असम्भूति, सम्भूति, असम्भव, 
सम्भव इस क्रम को बदल कर इस मन्त्र में पहले सम्भव और फिर 
विनाश (असम्भव) इस क्रम-परिवर्तन से श्रुति का अभिप्राय यह है 
कि जो व्यक्ति भगवत्‌ (पुष्टि) क्ृपा के प्राप्त होने पर ईश्वर की सबे- 
शक्तिमत्ता पर विश्वास हो जाने के कारण अपने पहले (कुताकिक 
की अवस्था भें) माने असम्भव को सम्भव ओर सम्भव को असम्भव 
समझ जाता है । इस प्रकार दोनों बातें जान लेने से कि भगवान्‌ में 
दोषों का होना असम्भव है इस ज्ञान से (रूव्युं) रत्युलोक को जीत कर 
भगवान्‌ के लिये सभी कुछ सम्भव है इस निश्चय से (अस्त) रस- 


मय अर्थात्‌ आनन्दस्वरूप भगवान्‌ को अनुभव करता है । 
उ0वा॥66 ५श/ग। एद्वा]50दागाहश 
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(८) द्वैत--(संभूति) सुख ज्ञानादि सर्व के कर्ता और (विनाश) विनाश- 
कर्ता। जो अधिकारी भगवान्‌ को सुख-ज्ञानादि सब कुछ का 
उत्पादक और सब का संहार कर्ता जाना जाता है। वह (विनाश) 
परमेश्वर संहार कर्ता है, इस भाव की उपासना से देह-बन्धन से छूट 
कर (संभूत्या) परमेश्वर सुख-ज्ञान के उत्पादक हैं, इस भाव की 
उपासना करने से सुख ज्ञानादि भ्राप्त करता है । 


(९) श्री जयद्‌व--(सम्भूति) जिसमें नाना पदार्थ उत्पन्न होते हैं इस 
कार्यरष्टि और (विनाशं) जिसमें विनाश अर्थात्‌ कारण में छीन होते 
हैं, दोनों को जो एक साथ जान छेता है वह (विनाशेन) सब के 
अदृर्य होने के परम कारण को जान कर (सत्यु) देह छोड़ने के घर्म- 
भय को पार करके उसको सर्वथा त्याग कर (सम्भूत्या) कारण से 
कार्यों के उत्पन्न होने के तत््त को जान कर ( अम्वृतम्‌ ) उस अमर 
अविनाशी मोक्ष को प्राप्त करता है। 


(१०) श्री ब्रह्ममुनि--“सम्भूति-असम्भूति” अर्थात्‌ सृष्टि-प्रकृति को साथ- 
साथ जानने वाले मन्त्र में रूत्यु को तैरना और अम्तत को पाना रूप 
फल-श्रुति अध्यात्म-जीवन की है। अतएव यहां सृष्टि और प्रकृति भी 
अध्याव्मरूप में हैं | यहां की सृष्टि भ्रध्यात्म सृष्टि है। इन्द्रियादि 
संघात शरीर और प्रकृति-अध्यात्म प्रकृति है उसका कारणरूप मन ॥ 
इस प्रकार “विनाशेन झूत्यु तीर्व्वा?! अध्यात्म प्रकृतिरूप मन के नियन्त्रण 
या विरोध से जन्म-सरण-रूप झत्यु को तेर कर | अध्यात्मसृष्टि इन्द्रिय- 
संघात शरीर के द्वारा परमाव्मविषयक अ्रवण कर “अम्रतत्वं” मोक्ष 
को पाता है। 

(११) म. म. आर्यम्रुनि--सम्भूति” कार्य और “विनाश” कारण, उक्त 
दोनों को एक काल में ही जो जानता है वह “विनाशेन!ः कारणावस्था 


से झत्यु को तर कर कार्य से अस्त को भोगता है। 
उ0एवा॥]86806 ५शग॥ (द्या]50वागा6श 
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भाष्य--प्रकृति की ईंइवर भाव से उपासना करने वाले “अस्त! '-चिर-. 
काछ तक असरणरूप प्रकृतिलयता को प्राप्त होते हैं। प्रकृति में लीन 
होने का नाम ही भन्धतम है और प्राकृत पदार्थों की ईश्वरभाव से 
उपासना करने वाले कुछ काल तक रूव्यु का अतिक्रमण कर जाते हू 
अर्थात्‌ स्थूल शरीर से रहित हो कर उन्हीं प्राकृत पदार्थों में छीन हो: 
जाते हैं | इसीका राम अत्यन्त अन्धतम अवस्था है | ११। | 
गीता में इस मन्त्र के भाव--अहं स्चैस्य प्रभवः । १०८। 
अहँ कृत्स्नस्य जगतः प्रभवः मलूयस्तथा।७|६। (काण्व १४)॥११॥ इति, 
बारंहवां मन्त्र 
शष्ठ २१-अन्धन्तम इति--(काण्व में यह «वां है) 
पदार्थ--( ये ) जो (अविद्याम्‌) [केबल ] कर्म (अर्थात्‌ 
जञानरहितकर्म) का (उपासते) डउपासना-अनुष्टान करते हैं (ते) 
वे ( अन्धम्‌) अज्ञानरूप (तमः) अन्धकार मे (प्रविशन्ति) प्रवेश 
करते हैं और (ये) जो ( विद्याम्‌) [ कमे-शून्य ] ज्ञान में (रताः) 
मग्न हैं । (ते) वे (ततः) उससे ; (ड) भी (भूयः इब ) मानो 
अधिक (तमः) अन्धकार में पड़ते हैं ।१२। 
' भिन्न २ सम्प्रदायानुसार पदों के भिन्न २ भाव 
यह १२-१३-१४ वां मन्त्र काण्व शाखा में ९१०।११वां है। 
आचार्यों ने प्राय: ईशोपनिषद्‌ में काण्व-पांठ ही लिया है, अतःइस 
मन्त्र को काण्वक्रम से ९ वां मान कर श्री शंकराचार्य लिखते हैं-- 


५८, ईंशावास 


दृशावास्यम्‌? इस मन्त्र से एपणा त्यागपूर्वक ज्ञाननिष्ठ का वर्णन 
किया, परन्तु जिन्हें जीवन का मोह है उनके छिये कुवश्नेवेह'” इससे 
कर्मनिष्ठा का और “असुर्याः” इस तीसरे मन्त्र से “स पर्यगात्‌” इस 
4 वें मन्त्र तक अज्ञानी की निन्‍्दा कर भ्षात्मस्वरूप का उपदेश दे के, 
अब “अन्धंतमः” मन्त्र से कर्मनिष्ठा का श्रुति वर्णन करती है। (विद्या) 
यहां विद्या शब्द का अथे आत्मज्ञान नहीं, किन्तु देवताज्ञान हे, 


उ0वा॥60 ५शा। (व्वा5०वागाह6श 
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क्योंकि “विद्या देवलोकः” । बू, उ. ॥५॥ ६। से उसका फल आत्म- 

ज्ञान से भिन्न कहा गया है और (भविद्या) का अर्थ कर्म है। एवं 

मा बह कर्थ हुआ, कि वे जज्ञानरूप अन्धकार में प्रवेश करते है। 

जो देवताज्ञान को उपेक्षा कर केवल अग्निहोत्रादि कर्मों का ह्दी 

जडछी न करते हैं, परन्तु उनसे अधिक अन्धकार में वे गिरते है, जो 

कर्तेज्य कर्मों से विमुख हो देवताज्ञान में ही मस्त रहते हैं (९)१३॥ 
अद्वैत संप्रदाय के और विद्वान-- 

_(क) जो पहले मन्त्रों में कहे आत्म-तत्व को नहीं समझा, अतः जिसे 
अभी ज्ञान-निष्ठा का अधिकार नहीं, जो संसारिक झंझटों में फंसा 
हुआ है उसके लिये श्रुति 'अन्धतमः” आदि मन्त्रों का उपदेश 
करती है | जो धन की अभिल्‍ाषा से (अविद्या) कर्म ज्योति- 
छोमादि यज्ञ करते हैं | वे “मैं और मेरे के अभिमानरूप” 
“अन्धतम' में पड़ते हैं। 

प्रइनन--तो क्या फिर कर्म करना छोडकर देवों की उपासना करे 
अथवा “अहँ ब्रह्मास्मि” में ब्रह्म हैँ | यह कह कर कर्म करना 
छोड दे | 

उत्तर--जिन्हें आत्मतत्व का साक्षात्कार तो नहीं हुआ परन्तु 
केवल शास्त्र में पढ़ कर कि जीव-ब्रह्म एक हैं, और सर्वकामाप्त 
ब्रह्म को कर्म करने की कोई आवश्यकता नहीं, इतना मात्र 
शास्त्र से ज्ञान प्राप्त कर जो कर्तव्य कम छोड देते हैं| वे कर्म- 
त्यागी, उन सकामकर्म करने वालों से भी अधिक “मेरे? 
के अभिमानरूप अन्धकार में गिरते हैं | (इति शंकरानन्दः) 

(ख) (अविद्या) केवल कर्म करते हैं, वे जन्म-मरणरूप अन्धकार को 
प्राप्त करते हैं और जो चित्तश्ुद्धि के बिना ही कर्म छोड़ केवल 
(विद्या) देवोपासना में मस्त रहते हैं| वे कर्म का अधिकार 


564॥77860 ५शॉं॥ (६॥5८वागा6श 
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होने पर भी कर्म त्याग देने के कारण पाप के भागी हो कर | 
केवल कर्म करने वालों से भी अधिक संसाररूप तम में पड़ते हैं॥ 
'विशिष्टाद्वैत--जो (अविद्या) ज्ञानरहित कर्म करते हैं, वे अज्ञान वा नरक- 
में पड़ते हैं और जो अपने कतैब्य कर्म त्याग कर (विद्या) ब्रह्मो- 
पासना करते हैं, वे उन से भी अधिक अज्ञान में पड़ते हैं । 


शुद्धाद्गैत--जो (अविद्या) भगवत्‌ प्रीति के लिये न किये गये बन्धन के 
हेतु कर्मों को करते हैं, वे जन्म-मरण के चक्र में पड़े रहते हैं और 
. जो भक्ति-शुन्‍्य लोग (विद्या) बह्मज्ञान में छगे हुए हैं, वे उनस भी 
... अधिक मोहान्धकार में पड़ते हैं। 
द्वेत--अविद्या कहते हैं, अन्यथा ज्ञान को और “विद्य? का श्र्थ है 
ज्ञान | जो अन्यथा ज्ञान- विष्णु की निर्मुणरूप से उपासना करते हैं 
वे अन्धतम में पड़ते हैं और वे उनसे भी कुछ थोड़े से अधिक तम में 
गिरते हैं, जो विद्या में रत रहने के कारण अन्यथा ज्ञान की निन्दा. 
नहीं करते । ह 
कुछ भाष्यकार ---“अविद्या” का अर्थ आनन्दभट्ट और महीधर 
श्रीशंकराचार्य की भान्ति अमिहोत्रादि कर्म करते हैं और उबट तथा 
अनन्ताचाये स्वर्गादि के लिये कर्म कहते हैं एवं “विद्या” का अर्थ 
आनन्दभट्ट, अनन्ताचार्य और महीघर तो श्रीशंकर की तरह देवता- 
ज्ञान ही करते हैं परन्तु डबट आत्म-ज्ञान कहते हैं। इसी प्रकार 
श्रीजयदेव “अविद्या” कर्थात्‌ नित्य पवित्र सुख और आत्मा से 
भिन्न पदार्थों को नित्य, पवित्र, सुख और आत्मा, (उपासते) करके 
जानते हैं | और “विद्यायां? केवल शास्त्राभ्यास में ही (रताः) छगे 
रहते हैं । 


१. अन्यथोपासका येअस्य ते यान्ति ह्थरं तमः। 
* ततः किंचिद्विशेषेण  दुर्ज्ञनस्याविनिन्दका:॥ अश्रीमध्वाचार्य: 


0व60 ५शा। (व्या5९0वागा6श 
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मे. म. आरय॑मुनि--“अविद्या” शुचि में अश्ुचि, आत्मा में क्नात्म 
बुद्धि इत्यादि विपरीतज्ञान और “विद्यायां” ज्ञान में ही रत कषर्थात्‌ 
जो ज्ञान-मात्र के अमभिमान में रहकर कर्मों के अनुष्ठान से सर्वथा 
वर्जित हैं । 
श्रीपादू--( भविद्या ) अनाव्म-ज्ञान वा सष्टि-विज्ञान और (विद्या) 
आत्म-ज्ञान | एवें--जो आत्म-विद्या की पूर्णतया उपेक्षा कर केवल 
सृष्टि विद्या के पीछे लगे हुए हैं, थे अपने प्रयत्रों से जगत्‌ में 
अशान्ति बढ़ा कर दुः्ख में पड़ते हैं और जो सृष्टि-विज्ञान की 
उपेक्षा कर केवल भ्षात्म-ज्ञान में लगे हैं, उसके सिवाय और कुछ 
नहों करते, वे जीवन-यात्रा के साधन भी न प्राप्त कर सकने के 
कारण सृष्टि-विद्या के उपासकों से अधिक अन्धकार में पड़ते हैं। 
गीता में व्याख्या--यज्ञार्थात्कमैणोडन्यश्र लोकोअ<यं कर्मबन्धनः ॥३॥९॥ 
वृहज्नारदपुराणे--अह ममेत्यविद्येय॑ व्यवहारस्तथानयो: | 
परमार्थस्व्वसंलाप्यो वचसां गोचरो न यः ॥ 


व, ना. पू. ख, अ. ।४७|५५। 
स्कन्द्पुराण---तस्य शक्ति: परा विष्णोर्जगत्‌ काये परिक्षमा | 


भावाभावस्वरूपा सा विद्याविद्येति मीयते ॥ 
स्कन्द प्र. ख॑ २२४९।| 
(काख ९) १२॥ 
तेरहवां मन्त्र 
रैठ २२--अन्यदेवेति (काण्व में यह १० वां है ) 
पदार्थ--(विद्यायाः) ज्ञान के अनुष्ठान से (अन्यत्‌ एव) हे 
इंसरा ही (आहुः) कहते हैं और (अविद्याया: ) कर्मों के 
पठान से वा मिथ्याज्ञान का (अन्यत्‌) दूसरा (आह) 
पतलाते हैं, (इति) इस प्रकार (धीराणाम्‌ ) विद्धानों से 
उ50वा॥606 ५श॥ग॥ (द्या]50वागा6श 
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हमने (शुभ्रुम) खुना (ये) जो (नः) हमें (तत्‌) डस ज्ञान और 
कम के विषय को (विचचक्षिरे ) विशेष रूप से उपदेश 
करते हैं ।१३। ह 
-काण्वपाठ--(विद्यंया) और (अविद्यया) है। ऊपर जो ृ 
तथा (अविद्यायाः) का अर्थ द्या है! वही इन दो पदों 
का भी है। 
भिन्न २ भाष्यों के भिन्न २ भाव । 
अद्वैताचार्य शंकर तथा आनन्द्‌ू--जिन्‍्हों ने हमें इस कर्म और | 
ज्ञान का उपदेश दिया था, उन धीमानों से हमने सुना, कि | 
(विद्या) देवताज्ञान से और भर्थाव्‌ देवोपासना से देवलोक की प्राप्त 
तथा कम से और अर्थात्‌ पितृछोक की आप्ति होती है | भाव यह हे 
कि दोनों का प्थक्‌-प्रथक्‌ फल है। 
उबटठ, अनन्त और महीघर--( विद्या ) आत्मज्ञान से अरृत-रूप 
फल और (अविद्या) केवल कमे से पितृलोक की प्राप्ति होती है। 
विशिशद्वित--जिन उपनिषदों वा धीमान्‌ पूर्वाचार्यों ने हमें मोक्ष- 
साधन का उपदेश दिया । उनसे हमने सुना। वे (विद्यया) कर्म- 
रहित विद्या से मोक्ष-साधन भिन्न दूसरा, ओर (अविद्यया) ब्रह्मज्ञान 
के बिना कम से भी मोक्ष-साधन को भिन्न ही बतलाते हैं | 
शुद्धाद्वेत--जिन आचार्यों ने उपनिषद्‌-प्रतिपाद्य ब्रह्म - पुरुषोत्तम का 
व्याख्यान किया है। उन धीरों से हमने सुना कि (विद्या) | 
बह्मज्ञान का फल और, भर्थात्‌ भगवद्‌ विषयणी बुद्धि का प्राप्त होता 
है और (अविद्यया, कस का (तत्कर्म हरितोष॑ यत्‌ ) [कर्म वही है जो 
३५_ तय की प्रसन्नता के लिये किया जाय] उस कर्म का फल और है। 
&ंत--जिन बुद्धिमान्‌ विद्याबद्धों ने हमें मोक्ष साधन की व्याख्या करके 
बतढाया हैं उनका कहना है, कि (विद्या) यथार्थ ज्ञान (अर्थात्‌ 
१. विद्यया, अविद्यया अत्र पश्रम्यर्थ तृतीया इति नारायणः । 
उठब्वा॥66 शशत एथ्चाग5ट8ी]6/ 
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इंश्वर से जीव भिन्न है। यह ज्ञान) मोक्ष साधन का एक भाग है 
ओऔर (अविद्यया) अन्यथा ज्ञान की निन्‍्दा (अर्थात्‌ जो जीव ईश्वर 
में भेद नहीं मानते उनके मत से अज्ञान दुःखादि भी सब ब्रह्म में 
ही हें इस (अविद्या) अन्यथा ज्ञान की निन्‍्दा) मोक्ष साधन का 
दूसरा भाग है, ऐसा हमने सुना है | 

श्रीपादू--(विद्यया) भाव्मज्ञान का फल और है अर्थात्‌ उससे आत्मशक्ति 
का विकास होता है, बन्धन दूर होते हैं, अखण्ड आनन्द मिलता 
और असख्तत्व प्राप्त होता है। (अविद्यया) सृष्टि-विद्या को जानने 
का फल और है | उससे उपभोग के साधनों की प्राप्ति होती है। 
सृष्टि-विद्या से भोग साधन तो मिलते हैं, किन्तु शान्ति नहीं मिलती, 
और आतज्ञान से शान्ति तो मिलती है, परन्तु केवल उसी में लगे 
रहने से जीवन-यात्रा चलनी कठिन हो जाती है | 

म. म. आर्य॑मुनि--(विद्यया) तत्त्व ज्ञान का फल मोक्ष होता है और 
मिथ्या ज्ञान का जन्म रूप और ही होता है। यह हमने धीरों से 
सुना है, जो हम को उसका उपदेश करते हैं। 

वेदभाष्यकार जयदेव--विद्या का फल और कार्य दूसरा बतलाते हैं 
भौर अविद्या का फल और ही बतलांते हैं। जो हमें विद्या और 
अविद्या के स्वरूप का उपदेश करते हैं। हम उन बुश्धिमान्‌ पुरुषों 
के मुख से इस तत्व का श्रवण करें | 

गीता में इस मन्त्र की व्याख्या-- 
विद्या का फल--ज्ञानं लब्ध्वा परां शान्तिम्‌ ।४|३५९। 
कम का फल--कर्मणैव हि संसिद्धिम ।३।२०। 
असक्तो हाचरन्‌ कम ।३॥१९॥। 

चहज्ञारदीय पुराण--विद्या त्वावरणं भित्वा ज्ञानशक्तेः स्वकर्मणा । 


। बू, ना. पू. अ. ६२।५२। 
--> 56व7॥60 शत एक्वा752८व6/ 


उड़ इंशावास्योपनिषत्‌ 


अविद्यासंचित कर्म तच्चाशेषेषु जंतुषु । वर. ना. पू, ४८।६१। इति। 
भागवत--यो5्विद्यायुक्‌ू स॒तु॒नित्यबद्धो, 
विद्यामयो यः सतु नित्यमुक्त: | भागवत ।११॥१ १।७। 
. "ऋ.. (कारव, १०)१ १ 
चादहवा मन्त्र 
पृ. २३ विद्यामिति--(काण्व में यह ११वां है) 
के पा > उभ दोनों 
पदार्थ--(यः) जो पुरुष (तत्‌ ) उन ( उभयम) दोनों (विद्याम) 
ज्ञान के तत्व को (च) और (अविद्याम्‌) कर्मतत्व को वा, 
विपरीत ज्ञान को (च) भी (सह) साथ २ एक समय में इकट्ठा 
(वेद) ठीक २ जान लेता है । वह (विद्यया ) कर्मों के अनुष्ठान 
व सत्युम ९ 
से, ( प) सत्यु को (तीत्वां) पार करके (विद्यया) ज्ञान के 
अउडिडान से ( अस्ृतम्‌ ) अस्त को (अछ्नुते) प्राप्त करता 
है ॥१४॥ 
भिन्न २ भाष्यों के भाव 
अद्वेत-- श्री शंकर--(क,( विद्या ) देवताज्ञान और ( अविद्या ) कर्म 
इन दोनों को जो एक साथ एक ही पुरुष से अनुष्ठान करने 
परोग्य बे 6 
ये आना, ३ । इस प्रकार कम-समुच्चय करने वाले (अविद्या) 
अगिनिहोत्र कम से (स्॒त्युं) अर्थात्‌ स्वाभाविक कमे और ज्ञान का 
मविकाण करके (विद्या) देवताज्ञान से (अस्त) देवतात्मभाव 
को आप करता है। देवता होने को ही यहां अमृत होना 
कहा है | 
करन लि) देवताज्ञान वा अपरिपक्र-सा ब्रह्मज्ञान 
मी (अविद्या) कम । जिसे वैराग्य तो हो गया है, परन्त कर्मों 
*£ व्यागने की सामथ्ये अभी उत्पन्न नहीं हुईं, इस अन्‍्तरावस्था 
में जो कर्म को उपाय और बह्यज्ञान को उपेय (उप़ाय का साध्य) 


जान कर दोनों का अनुष्ठान करता ह | वह (विद्यया) कर्मज्ञान 
50760 ५शा॥ (्या75९0वाग6शा 


विविधमतभावसंग्रहोंपेता ५. 


से (सत्यु) आत्मज्ञान के प्रतिबन्धक स्वाभाविक कर्मज्ञान और 
दुःखकारण को आतज्ञानोत्पन्न करने द्वारा (तीर्वा) दूर करके 
(विद्यया) “अहं ब्ह्यास्मि” “में ब्रह्म हूँ” इस भावना के- 

: साक्षात्कार से (अम्रृतम्‌) ब्ह्मात्मभाव को प्राप्त करता है । अथवा--- 
देवताज्ञान से आमूतसंहुर्व स्थानमम्द॒तत्व॑ हि. भाष्यते! इस 
वचन के अनुसार अमृत का अर्थ प्रकय पर्यन्त ब्रह्मछोक को प्राप्त 
कर लेता है । 

(ग) (विद्या) देवता उपासना और (अविद्या) कर्म इन दोनों के 
समुचय को जो जानता है वह कमे से स्वाभाविक क्षज्षान, विस्मरण 
रूप रूत्यु को ( तीर्तवा ) दूर करके ( विद्यया ) देवता-उपासना से 
( अम्रृतम्‌ ) देवताव्मभाव को प्राप्त करता है। अथवा कर्मोपासना 
भी मानसिक कर्म ही है उससे अपने स्वरूप की विस्म्टति काः 
हेतु चित्त मल जो मन की एकाग्रता का विरोधी होने से रूत्यु, 
कहलाता है । उसे चित्त की एकाग्रता द्वारा दूर करके (विद्यया) 
आत्मज्ञान से (अम्ग॒तम्‌) मुक्ति छाभ करता है ॥३४॥ 

विशिष्टाद्वैत--(क) जो ( अविद्या ) कम को ( विद्या ) बल्मोपासना का: 
अद्गभ मान कर अंगांगीभाव से अनुष्ठान करता है। वह (रूत्यु) 
ज्ञान में विध्न डालने वाले पुण्य-पाप के प्रभाव को (तीर्ला): 
बिल्कुछ दूर कर (विद्यया) परमात्मा की उपासना से मोक्ष पाता 
है। यहां “मृत्यु” से तेरने का अथ है, विष्नों से छुटकारा पाना 
और “अमृत” का भाव है समस्त पापों से छूट जाना |१४। 

(ख) (विद्या) परमात्मा की उपासना और (अविद्या) ऐसे कर्म जो 
ईइवरोपासना के विरोधी न हों, उन्हें जो संमझ लेता है, वह 
(अविद्या)डन कर्मो से (रूव्यु)ज्ञान संकोच करने वाले पहले किये हुए 
समस्त कर्मों को लांघ कर (विद्यया) परमात्मा की झलक दिखलाने 
वाली उपासना से ( अस्तं ) परमात्मा को प्राप्त कर छेता हैँ ॥ 


उ0वा॥60 ५शा। (व्या5९0वागाह6श 
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(ग) कुर्वश्नेचेद” इस दूसरे मन्त्र से कर्मयोग को आत्मदर्शन द्वारा 
भक्ति का उत्पादक बतछाया है। यहां जिस विद्वान्‌ के भक्ति 
उत्पन्न हो गई है, वह (अविद्या) कम को अद्योपासना का कग 
जान कर प्रतिदिन के नित्य-नेमित्तिक कर्म के अनुष्ठानद्वारा 
( सत्युस््‌ ) ज्ञान की उत्पत्ति में विप्नरूप पहले किये हुए पुण्य- 
पाप की मैल को पूरी तरह (तीर्ल्वा) दूर कर (विद्या) परमात्मा 
की उपासना से (अम्दृतम्‌ ) मोक्ष को प्राप्त करता है। 


(घ) यहां प्रकरण से अविद्या का क्षर्थ वर्णाश्रमविहित कम हैं । अतः 
कर्म और ज्ञान का अन्ञाज्ञीभाव होने से विद्या से ही रत्युतरण 
बतलाया है। 

'शुद्धाद्वेत--जो (विद्या) पुरुषोत्तम विषयक ज्ञान और (अविद्या) परमेश्वर 
की प्रसन्नता के लिये किये गये कर्म इन दोनों को सहचारी जानता है। 
वह (अविद्या) परमेश्वर प्रीत्यर्थ कर्मों से (रूत्युम्‌) संसार को (तीर्ववा) 
तर कर (विद्या) परमेश्वर विषयक ज्ञान से (अस्त) रसरूप (रसो 
वे सः) आनन्दमय पुरुषोत्तम भगवान्‌ का अनुभव करता है। 

द्वैत--(विद्या) यथार्थज्ञान और (अविद्या) अन्यथा ज्ञान की निन्दा से 
अर्थात्‌ जो परमेश्वर को दुःखरहित और आनन्दुस्वरूप दोनों जान 
कर उसकी उपासना करता है। वह (अविद्या) दुःख और अज्ञानादि 
परमेश्वर में हैं, इस अन्यथा ज्ञान की निन्‍्दा से (रूत्युं) दुःखों से 
डुंटकारा पाकर (विद्यया) यथार्थ ज्ञान अर्थात्‌ परमेश्वर को सुख और 
ज्ञान स्वरूप जान कर उसकी उपासना करने से (अम्हृतम्‌) सुख 

दि और ज्ञानादि प्राप्त करता है | 

'वोदक भाष्यकार--“विद्या? का अर्थ “देवता ज्ञान? और “अमृत” का 
“देवतात्मभाव”” महीघर तथा आनन्दभद्ट करते हैं और विद्या 
का “आत्ज्ञान” और “अम्रत” का मोक्ष अर्थ, उबट तथा अनन्ता- 


ह ढ़ 
चार्य ने किया है। एवं द्वैताचार्य की भान्ति “अविद्या” का भर्थ 
उ0एवा॥60 ५शा (एवााउ0एवााहश 
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“अन्यथाज्ञान की निन्‍्दा” अनन्ताचार्य ने किया है और शेष तीनों 

भाष्यकार अद्वताचाय का क्षनुसरण कर “अविद्या” का अर्थ “कर्म? 

रते हैं । आनन्द ने ( विद्या ) का अर्थ वेदान्त ज्ञान, उबट ने ब्रह्म- 

ज्ञान, महीधर ने आत्मज्ञान और अनन्ताचार्य ने देवताज्ञान भी किया है। 

श्रीपाद--जो ( अविद्या ) सृष्टि-विद्या और ( विद्या ) आत्म-विद्या को 

साथ २ जानता हैं। वह सृष्टि-विद्या से झत्यु का भय हटाकर आत्म- 
विद्या से अम्ृतत्व सोक्ष, पूर्ण स्वातन्त्य को प्राप्त करता है | 


ब्रह्ममुनि--विद्या, अविद्या । ज्ञान और कर्म है कर्थात्‌ क्षाःतरिक कर्म 
कर्मयोग ( यम, नियम, आसन, प्राणायाम, प्रत्यहार, धारणा ध्यान, 
समाधि, अष्टाज्ञ योगाभ्यास से अमर पद मोक्ष को पाता है । 

म. म. आयेम्ुनि---( विद्या ) यथार्थ ज्ञान और ( अविद्या ) विपरीत 
ज्ञान इन दोनों को ठीक २ जानता है | वह ( अविद्या ) विपरीत 
ज्ञान के द्वारा झुत्यु को तर कर अर्थात्‌ निन्दित कर्मों को न करके. 
यथार्थ ज्ञान से मुक्ति को भोगता है ।१४। 

गीता मे--यत्सांख्येः प्राप्यते स्थान तद्योगेरपि गम्यते | गी. ५।५। 

उपनिषद्--क्षरं॑ त्वविद्या हाम्दत॑ तु विद्या, 

विद्याविद्ये ईशते यस्तु सोडन्यः। श्रेताश्वेतर ।५॥१। 

केन उपनिषद्‌--विद्यया विन्दते3र्टतम्‌ । केन |२४। 

विष्णु पुराण--इयाज सोडपि सुवहून्‌ यज्ञाज््‌ ज्ञानव्यपाश्रयः | 
ब्रह्मविद्यामधिष्ठाय तत्ते खत्युमविद्यया | विष्णु पुराण ।६॥६।१२। 
कह हयवि्यया सत्यु तर्चुकामः करोमि वे । 
राज्य यागांश्व विविधान्‌ भोगैः पुण्यक्षय तथा। 

विष्णु पुराण ।६।७।९। इति 


(कारव ११)१४॥४ 
उ0वा॥60 ५शा। (व्वाउ5०वागाहश 


7८ ईशावास्योपनिषत्‌ 


पंद्हरवां मन्त्र ; 

पृष्ठ २५ वायुरिति-- (काण्व में पाठभेद से यह १७वां है) । 
पदार्थ -( वायु: ) प्राणबायुः ( अनिलम्‌ ) शरीर से निक& 
जाने पर ( अम्व॒तम्‌ ) अमर हो जाता है। (अथ) और ( बार) 
यह ( शरीरम्‌ ) शरीर ( भस्मान्तम्‌ ) राख होने तक है | ड़ ; 
(क्रतो ) हे जीव ! तू ( ओम ) परमेश्वर का ( समर ) ८७५ 
कर ( क्लिबे ) छोकप्राप्ति के लिये ( समर ) [उस परमेश्वर का] 
स्मरण कर और ( छत॑ ) अपने किये शुभाशुभ कर्मों का (स्मर) 
स्मरण कर ।१०। 


'कारव पाठ--ओ ऋरतो समर, कृत « समर, क्रतो समर कृत?) 
समर (१७) १० 
___ इस पाठ में “छलिबे” नहीं है और “क्रतो समर कृत « स्मर' को 
ही दो बार पढ़ दिया है। जिस का पहले अर्थ कर दिया गया है। 
भाष्यकारों का कहना है कि “क्रतो समर कृत१/स्मर” को दो बार 
पढ़ना आदर के लिये है। कोईं २ यह भी कहते हैं कि त्वरावा 
भय के कारण दो बार पाठ किया है। 
रे रों रु 
हि भिन्न २ भाष्यक ने इस मन्त्र के वायु पद के १ वाय 
| प्राण ३ छिज्ञ शरीर और जीव अर्थ किये हैं। इस प्रकार 
अनिलम्‌ ) के १ बाहिरी वायु २ प्रधान वाय ३ सत्रात्मा 
हिरण्यगर्भ ४ आश्रयहीन ५ ब्रह्म मे सि और ६ पार्थे 
० लु ने ५ ब्रह्म में स्थित और ६ पार्थिव । 
सनक ९8 अर्थ १ जीव २ संकल्प और ३ परमात्मा किये हैं | 
(मा ब्रह्म की उपासना की है, उस योगी का खत्युकाल के 
३ हे होता दे ? यह बतलाया है, कि (वायुः) वायु से यहां 
द्र्यां पं भूत त्रों 
कक कक और जीवात्मा इन १७ तत्वों का ग्रहण 
के * चाय अर्थात्‌ लिझ्ल शरीर (अनिल) अपने कारण (अस्त) 
शी परब्ह्म को जान कर वही हो जाता है और स्थूछ शरीर 
उ0वा॥8606 ५श॥ (द्या]750वाा6श 
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जो अन्त में भस्म दो जाने वाला है, वद्द भस्म हो जाता हैं। उस 
समय (ओं) यह ब्रह्म का नाम ही योगी का अवलम्बन रह जाने से 
अन्त समय उसी को स्मरण करता है कि जिस भगिन की ब्रह्मचय से 
मैंने सेवा की है और जो मेरे में वासनारूप से बस रहा है उसे संबोधन 
करता हूं । हे क्रतो ! अग्ने वा यज्ञ ! प्रत्युपकार का समय आगया है, 
अब (समर) मेरा ध्यान कर | (छिबे समर) छोक के लिये मुझे स्मरण 
कर (हूं समर) मैंने जो किया है उसका स्मरण कर | 

महीधर--लिड्डशरीर अधिदेवतरूप सर्वात्मक अद्भृत सूत्रात्मा को प्राप्त हो। 

अनन्द्भद्ट--(ओं) यह योगी का बल और सब वेदों का सार है । “ओं' के 
अकार, उकार और मकार ये ऋमशः ब्रह्मा, विष्णु और शिव्र के 
प्रतीक हैं | यह आत्मरूप ओंकार सर्वत्र व्याप्त है | (क्रतो) श्रीभगवज्नाम 
अग्ने ! यद्वा विष्णो ! तूने जो कराया और मेंने आपकी आज्ञा से 
किया, उसे स्मरण करें | 


अनन्ताचार्य--( ओम) भोत (अन्तर्व्याप्ति) गुण युक्त हे क्रतो ! ज्ञान- 
स्वरूप मुझ से किये गये ध्यान आदि का स्मरण कर | 

(क) अद्वेत श्री शंकाराचार्य--मुझ मरने वाले का लिज्ञ शरीर अध्यात्म- 
परिछद छोड कर सूत्रात्मा को प्राप्त हो और यह शरीर अग्नि में 
डाले देने पर भस्म हो जाय | “ओं” ऐसा कहने से सत्यरूप अग्नि- 
सैज्ञक ब्रह्म ही अभेद से कहा है। है ऋ्रतो संकल्पात्मक ! इस ससय 
भेरा जो स्मरणीय है । उसे स्मरण कर, क्योंकि उसके स्मरण का समय 
है । यहां 'स्मरः शब्द की पुनरुक्ति आदर के लिये की गई है। 

(ख) ब्रह्मानन्दू--( अम्रृतम्‌ ) भें अम्छत आत्मा हूं (क्रतो) किये हुए 
झुभाशुभ कर्मों को निर्बीज करने के लिये (समर) स्मरण कर । 

(ग) दोकरानन्दू--(ओं) ओंकार नाम वाले इंइ्वर आदित्य (ऋतो समर) 
संकल्परूप मुझ उपासक का स्मरणकर (कृत समर) मेरे ज्ञान और किये 
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कार्मों का स्मरण कर । हे जीव ! भात्मा का स्मरण कर और अपने 
किये कर्मो का स्मरण कर । 
(घ) रामचन्द्र--भाव्मज्ञानी में कोई कामना शेष नहीं रहती | अतः ख्त्यु 

के अनन्तर उसका किर जन्म नहीं होता | इस लिये कहा है, कि जात्म- 
ज्ञानी का (वायुः) लिज्न शरीर (अस्त) ब्रह्म हो गया और यह पार्थेव 
शरीरं भस्म होकर यहीं प्थ्वी पर रह जायेगा | अब वह किसी देवता 
की प्रार्थना नहीं करता, क्योंकि वह जान गया है, कि में स्वयं बह्म हूं। 
अथवा अन्यदेवों की डपासना करने वाछा परछोक गमन के समय 
अपने इष्टदेव से प्राथना करता है| (वायु:) मेरा लिझ्ञशरीर निकल. 
कर (अस्त) जहां झत्यु की पहुँच नहीं, उस सूत्रात्मा को जा मिले 
और यह शरीर भस्म हो जाना ही जिसका परिणाम है.। प्रथ्वी का 
अंश होने से पृथ्वी पर रह जाय । (ओं) जो सब पदार्थों में व्यापक: 
सब प्राणियों का रक्षक, स्वयं प्रकाशमांन ब्रह्म है, वह तू (कतो) 
यज्ञरूप वा संकल्परूप मेरे लिये जो इष्ट है, उसे (समर) स्मरण कर | 
(छिबे) मेरी प्राप्ति योग्य जो छोक है, मुझे ' देने के लिये उसका. 
(समर) स्मरण कर | । 


द्गिम्बरानुचर--(ओं क्रतो समर) मैंने इस समय तक अग्नि पुरुष 

।रमैथ्वर की आराधना की । अब अन्तंकाल ' में शक्तिशून्य मुझ को 

कर कह । है (क्िबे) अग्ने ! मैंने इतने समय तक तेरे लिये हवन 
हैं, अतः मुझे याद पे 

” “तः मुझे याद रख । जो तेरी आराधना की है, उसे याद 


रख । हवन करते की शक्ति हा | 
न होने से उसका समर ने से 
ण बतलछाने से 
है बतलाया कि शरीर में जब हर 


रह, शक्ति न होने पर स्मरण ही करे 
प्राण (अस्त) अविनाशी (अनिल) वायु के 


शरी रे | र्‌ भस्म होकर र्‌ पथ पर उसके 
ह कः वी र्ड ॥॥ 
अन्त्येष्टि-कर्म विधिपूर्चक हो । 
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विशिष्टाद्वेत--अपने ज्ञान कौर कर्म के अनुसार इधर-उधर जाने वार 
(वायु) जीव ( अनिलम्‌ ) श्आश्रयरहित तथा ( भम्गतम्‌ ) अमर है। 
(अथ) और ( इृदम्‌ ) यह ( शरीरम्‌ ) शरीर (भस्मान्तं) भस्म होने 
वाला है। वायु-जीव को इधर-उधर जाने वाला कहने से श्रुति ने 
जीव का अणु परिमाण वाला तथा ईइ्वराधीन होना और “अस्त? 
से उसका अविनाशी होना सूचित किया, एवं (भस्मान्त) से शरीर 
को नाशवान्‌ बतलाया है। इस प्रकार भोक्ता आत्मा. और भोग्य 
शरीर के विषय में कह कर अब श्रुति प्रेरक परमात्मा के विषय में 
कहती है । [५ ५ 
(ओं) यह परमात्मा का नाम है, अथवा यहां, (ओं) अपने आत्मा 
को परमात्मा के अर्पण कर देने के अर्थ में आया है। क्रतुरूप वा 
भक्तिरूप भगवान्‌ से अनुग्रह की याचना करता है हे (कंतो !) यज्ञ- 
रूप परसेश्वर वा भक्तिमय भगवान्‌ (समर) अनुग्रहपू्वक मेरा ध्यान 
कीजिये । (करत समर) मैंने जो अनुकूछ कार्य किये हैं. उसे स्मरण 
कर के मेरी रक्षा कीजिये |. यद्दा---इतना सा जो मैंने आपके अनुकूल 
भाचरण किया है उसे आप ही पूर्ण कीजिये | अथवा मैं जो. आपकी 
आज्ञा के अनुकूल कर सका हूं: उसे आप जानते ही हैं, अतः मेरी 
कमियों को पूर्ण कर मेरी रक्षा कीजिये | (कृत समर) के दो बार कहने 
का तात्पर्य यह है कि ज्ञीघ्र कृपा कीजिये | अथवा पुनरुक्ति आदरातिशय 
वा भय को प्रकट करती है। । 
शुद्धाद्नैत--(वायु:) गन्धवाहक पवन चल रहा है (अनिर्ूं) वाणी से 
अगोचर (अस्त) दुशेनरूप अस्त दे । (अथ) यदि तेरा दर्शन प्राप्त न 
« होगा तो (इदम्‌) यह (शरीरं) हमारा शरीर तेरे विरह की अग्नि से 
(भस्मान्तं) भस्म दो जायेगा। (ओं) रक्षक (कतो) हमें स्वीकार करने वाले 
(समर) हमारा भी ध्यान कर | (कृतम्‌) हमने पुत्र, भाईं आदि बान्धवों 
वन आफ न कि कक. पल हम कप: व लिप 0 


3, वागगम्यम्‌ , इला--कलत्र॑ सोमस्य, धरिरयां गवि वाचि च इति मेदिनी । 


उ0वा॥60 ५शा। (व्या]50वग6 


कह ईशावास्पोपनिषत्‌ 


को चोड कर आपकी शरण ग्रहण की है। अतः हमारे उस किये का 
(स्मर) स्मरण कर, वा अपने स्वीकार करने के बचन को स्मरण 
यहां द्विरुक्ति व्रिरहोत्कटता की द्योतक है | 
ट्वैत--भ्री मध्वाचार्य ने इस मन्त्र को दो भागों में विभक्त कर इसे दो 
मन्त्र माना है, अतः इस मन्त्र का पूर्वार्द या यों कहना चाद्टिये 
पहले मन्त्र के दूसरों के किये अथ पर वह शंका करते हैं कि (वायु: 
अनिलम ) इसका क्यों ने यह क्र किया है कि मरने वाले का 
प्राणवायु बाहिर की वायु में मिल जाय | परन्तु यह तो प्रार्थना 
के बिना भी होता ही है। यदि यही अर्थ हो तो इसके लिये प्रार्थना 
करना व्यर्थ है, अतः इसका क्षर्थ वह नहीं, यह अर्थ है--यद्यपि 
शरीर का अन्त भस्म होना ही है, पर परमेश्वर तो अमर है क्योंकि 
(वायु:) वायु (अः) ब्रह्म (निलं-निलूये) आश्रय है| जिस वायु में 
परमेश्वर नियामक रूप में है अर्थात्‌ परमेश्वर जिसका आश्रय है। 
उह वायु भी जब (अम्ृतम्‌ ) अमर है, तो परमेश्वर के अमर होने 
में संदेह ही कैसे हो सकता है ? (१८ मध्व) 
(मंत्र के उत्तरार्द्ध या दूसरे मन्त्र पर वह लिखते हैं--अधिकारो 
शिष्य के लिये परमात्मा का स्वरूप वर्णन करके उसके साक्षात्कार 


कर | 


१. ईशावास्य के भाध्यन्दिन शाखा मे. ज। _उ्7 माध्यन्दिन शाखा 
श्री मध्वाचार्य के कार 
और उत्तरार्ड 


में १७ और कार में १८ मन्त्र हैं । 
) शाखा के १६वें भन्त्र के पूर्ताद़ को १३वां 
“योसावसौ पुरुषस्सोहमस्मि” को १७वां, एवं “वायुर- 
निलममृतमयथेद भस्मान्त शरीर” इस १७वें मन्त्र के पूर्वाद् को १८वां..| 
और उत्तरा्ड “करों क्रतो समर कृतश्स्मर ओं क्रतो समर, कृत॑ समर” 
को १९वां मन्त्र बता कर ईशावास्य के भन्त्रों की सरिया २० मानी है। 
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३ । नहीं कट जाते, किन्तु उसके लिये राजा की कृपा का होना आवइयक 
होता है, और वह कृपा प्राप्त करने के लिये बन्दी को प्रार्थना करनी 
पड़ती है। वैसे ही श्रवण आदि कर चुकने पर भी भगवत्‌ साक्षात्कार 
करने और जिसने साक्षात्कार कर लिया है, उसे मोक्ष प्राप्त के लिये 
'भगवसज्मार्थना करनी होती है। 


अतः यहां प्रार्थना करने का श्रति 
उपदेश करती है | परन्तु कईयों ने इसका यह अर्थ किया है। परमेश्वर 


मेरे किये का स्मरण कर। पर, ईश्वर तो नित्य ज्ञान स्वरूप ही है | 
वह किसी को नहीं भूलता (अतः भेरे किये का स्मरण कर आदि अर्थ 
ठीक नहीं | यहां स्मरण का अर्थ अनुग्रह है |) अतः मन्त्र के 
उत्तराई का अर्थ यों है (ओं) प्रणव- प्रतीक भगवान्‌ वा व्यापक 
'जगदाधार (क्रतो) अप्लनिप्रतीक परमेश्वर (समर) सुझ पर अनुग्रह 
कर | (१९ मध्व) 


मे, म. आयेम्तुनि--(वायु:) प्राणवायु (अनिल) वाह्यवायु को जो (अम्न॒तं) 
अम्त है | उस कारण अवस्था को श्राप्त हो जाता है (अथ) तद्नन्तर 
यह शरीर (भस्मान्त) दाह योग्य हो जाता है (ओं) ओं का (क्रतो) 
है जीव ! स्मरण कर (झिबरे) अपने भविष्य के लिये स्मरण कर (कृत) 
'किये कर्मों का रमरण कर । शरीर का अन्तिम संस्कार भस्ममभात्र ही 
है। अर्थात्‌ दाहक्रिया के अनन्तर फिर शरीर का कोई संस्कार शेष 
नहीं रहता । 

श्रो. राजाराम (छिब्रे) का अर्थ,--बलभ्राप्ति के लिये करते हैं । 

गीता में इस मन्त्र का आशय--वायुर्गन्धानिवाशयात्‌। १५५ | 
अम्तस्या व्ययस्य च | १४|२७। भों तत्सदिति। १७।२३। भहं क्रतु 
रह यज्ञ: |९।१६।| अन्तकांल च मामेव स्मरन्‌ ।८।५| ये ये वापि स्मरन्‌ 
भाव॑ त्यजत्यन्ते कलेवरम्‌ ।८।६। | 

विष्णु खेहिता--अद्दे स्मरामि मद्भक्त नयामि परमां गतिम्‌ (नारायणः) 

इति । (काण्व १७) १७५। 


उ50वा॥60 ५शां |! (वााउ0वा6हश 


2 ईशावास्योपनिषत्‌ 


सोलहवां मन्त्र | 
पृष्ठ २६--अग्ने नयेति--( काण्व में यह $«वां ) 
पदार्थ--(अग्ने) हे अग्निदेव ( अस्मान्‌ ) हमें (राये) धन वह 
मुक्ति के लिये (ख॒ुपथा) अच्छे मार्ग से (नय) ले चल। (देव) 
दाता (आप हमारे) (विश्वानि) सब (वयुनानि) ज्ञान वा कर्मों 
को ( विद्वान) जनने वाले हैं | अतः ,( अस्मत्‌ ) हमारे ( जुहु- 
राणाम्‌ ) प्रतिबन्धक (एनः) पाप को (युयोधि) हमसे पृथक्‌ 
करदे । (ते) तेरे लिये हम ( भूयिष्ठाम्‌) बार-बार ( नमउक्तिम ), 
वाणी से नमस्कार (विधेम) करते हैं | १६।. 
भिन्न-भिन्न भाष्य तथा टीकाकारों का संक्षिप्त आशय 
अद्वैत--(क) श्री शेंकराचार्य--सभी ज्ञान और कर्मों को जानने वाले 
... अग्निदेव ! में बार-बार आवागमन रूप दक्षिण मार्ग से चलता- 
चलता ऊब कर प्रार्थना करता हूँ | कि हमें (राये) कर्मफलः भोगने 
के लिये जन्म-मरण के चक्र से छुडाने वाले अच्छे मार्ग से छे चल: 
|; और हम से वज्ननात्मक पापको प्रथक्‌ कर अर्थात्‌ मिटा दें । तब हम 
शुद्ध हो जाने से अपना इृष्ट प्राप्त कर छेंगे। इस समय हम तेरी 
उपासना करने में असमथ हें | अतः तेरे लिये बहुत सी नमस्कार 
करके ही तेरी सेवा करते हैं । ] 
0 20% 3. ऋण विधेम) अपने इस ख््य समय सेवा करने. 
५ . | थे बार-बार नसस्कार करता हूँ । मुझे ब्रह्मलोकों में 
'इंचाने लिये अच्छे मार्ग से ले चल | 
निष्पाप होकर में (पी शसिंस कक लक * फ के 3 किस 
(नम डाक) मैं सेवा बा रूप फल भोगने के योग्य होजाऊं | 
? इस समय मरणासन्न होने से आपको 
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नमस्कार करने में भी असमर्थ हूँ। क्षतः मुख से बार बार 
यह शब्द कह रहा हूँ। इसीसे प्रसन्न हजिये । 

विशिष्टाद्वैत--(क) (अग्नि) अप्िरूप परमेश्वर अन्तर्यामी ब्रह्म (राय्रे) 
ऐसे त्रह्मप्रासिरूप सुस्थिरधन (जिसे चोर राजा और दायाद्‌ ले न 
सकें) उसके लिये आर्चि मार्ग से ( अस्मान्‌ ) हम जो तेरे अनन्य भक्त 
हैं, उन्हें । (नय) के चल । (देव) दाता वा छीलामय भगवान्‌ 
(सर्वाणि) सभी (व्युनानि) ज्ञानप्रधान--धर्मार्थ-काम-समोक्ष चारों 
पुरुषार्थो के उपायों को ( विद्वान ) जानने वाले ( जुहुराणम्‌ ) बन्ध- 
नाव्मक वा कुटिल (विहित कर्मों के न करने तथा निबिद्ध के करने से) 
जो (एनः) पाप हम से हुआ हैं उन्हें ( युयोधि ) नाश कर दें। 
अयपि पूर्णकाम परमेश्वर सभी कुछ तेरा है। तुझे किसी वस्तु की 
कामना नहीं । फिर भी.भक्तों के सुधार के लिये तू उन्हें अहकार- 
रहित और नम्न देखना चाहता है । इंस लिये हम बार-बार तेरे 
सामने झुकते हैं, नम्न होते हैं । द 


धनमः 


शुद्धाद्वैत--वेद श्री पुरुषोत्तम के हृदय रूप हैं, उनकी अभिव्यक्ति 
भगवान्‌ के मुखरूप अप्नि [श्री आचार्य] से ही होनी चाहिये। अतः 
 (अग्ने) भगवान्‌ के मुख ( अस्मान्‌ ) (भगवान्‌ के हृदय-अप्निप्नाय के 
जिज्ञासु) हम छोगों को [श्री पुरुषोत्तम के अलुग्रह से आलिज्ञत] 
सुन्दर मार्ग से भगवश्माप्ति रूप सर्वोत्तम (राये) घन के लिये (नय) 

ले चल । क्योंकि आप (देव वयुनानि) रासकीड़ा करने वाले 

श्री पुरुषोत्तम के क्रीड़ा-कौशल को ( विद्वान ) जानते हैं भोर 


१. देवी पर ज्ञजप्प उस के इछा स होने वाली अपनी अभिव्यक्ति ही के उद्धार की इच्छा स होने वाली अपनी अभिव्यक्ति ही 
अनुग्रहलिज्ञित है | एवं अपने ह श्याभिप्राय की अभिव्यक्कि के अनन्तर 
होने वाला भगवान्‌ के विरह का अनुभव ही देवी जीवों का उद्धार हैं | इति 

श्री रघुनाथप्रसाद: | 
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( अस्मत्‌ ) हम से (जहुराणं) भगवान्‌ को भुछाने के कारण कुटिल्ठ 
(एनः) विमुखता रूप पाप को (युयोधि) दूर कीजिये | 

द्वैत--साक्षातकार की प्रार्थना के अनन्तर अश्नि जिसका प्रतीक है, उस 
भगवान्‌ से मोक्ष की प्राथना करते हैं| हे भग्ने ! हमें पुनरावृत्ति- 
वर्जित भर्चि आदि मार्ग से मोक्षरूप धन प्राप्ति के लिए लेचल । हे देव 
मोक्ष के लिये प्राप्त किये हुए हमारे सम्पूर्ण ज्ञान को भाप जानते हैं | 
संसार में भटकाने वाले पाप को हमसे दूर कर । भक्ति और ज्ञान से 

तुझे नमस्कार कहते हैं | (मा, १६ का. १८|मध्वः २० |) 
श्री सायणाचार्य--हे अमे ! इसने यह किया और यह अब कर रहा 
है। यह सभी जानने वाले प्रकाशमान्‌ देव ! क्योंकि आप सभी 
जानते हैं, इसलिये हमें अच्छे मार्ग से (राये) स्वर्गादि प्राप्ति के लिये 
लेचलें ओर कुटिल्ताकारी पाप, जिस का फल प्रतिबन्धकरूप है, 

उसे हमसे पएथक्‌ कर । हम तेरी बहुत ही स्तुति करते हैं। 
उवट--भग्ने ! देव मार्ग से मुक्तिर्प धनके लिये सब दान आदि गुण- 
. युक्त, ज्ञान को जानने वाले हम से प्रतिबन्धक पाप को पृथक्‌ कर दे ॥ 
महीधर--योगी फिर अग्नि जिस का प्रतीक हल उस ब्रह्म से याचनाः 
करता है । सभी कर्म और ज्ञानों को जाननेवाले दानादि गुणयुक्त 
अग्ने ! मै आवागमनवाले दक्षिण मार्ग में फंसा हुआ तुझ से याचना 
(कह कद /#५ ६, +३४ नहीं होता, उस सुन्दर 
ये मुझे लेचछ ओर हम से 
प्रतिबन्धक वद्चनात्मक पाप को एथक्‌ ( अर्थात्‌ नाश ) करदे, हम 


): यदस्मान कुरुतेषन्त्यांस्तदेनोड्स्माद्वियोजय । 
नय नो मोक्षवित्तोयत्यस्तौयज्श मनुस्वराट्‌ ॥ इति स्कन्दे | 
रै, त्वद्तत्तया वयुनयेदमचष्ट विश्व॑ उप्त्बुद्ध इव नाथ भवत्मपन्नः | 

: भागवत्‌ ४|९|८ | 


0वा॥60 ५शा। (व्यवा5९0वााहश 


। 
| 


विविधमतभावसंग्रहोपेता थ्डै 


बार-बार तुझे नमस्कार करते हैं, क्‍योंकि क्षम्मी पाप शेष होने से 
सेवा नहीं कर सके, झुद्ध हो कर सेवा करें | 

आनन्द भद्ट--हे भगवज्ञसे सर्वज्ञ कम भौर ज्ञान का फल भोगने के 
लिये हमें देवयान मार्ग से ले चक | देव ! हम से बन्लनाव्मक पाप 
को प्थक्‌ कर, निष्पाप हो कर हम इृष्ट फल पायें, किन्तु अभी हम 
इस समय कुछ करने में असमर्थ होने के कारण बहुत से नमस्कार 
वचनों से ही तेरी सेवा करते हैं । 

अनन्ताचाय--साक्षात्कार के अनन्तर अभिरूप भगवान्‌ से प्राथना करते 
हैं। हे अमे ! देव ! छीछामय भगवान्‌ ! मोक्ष के लिये देवयान से 
से ले चल | आप सभी कर्मों और ज्ञानों के जानने वाले हैं। कुटिकता 
प्रतिवन्‍्धनात्मक पाप नाश कर। पवित्ररूप वाले तुम को हम नमस्कार 
करें | हमारे इष्ट साधक हम, आप का कोई और प्रत्युपकार नहीं 
कर सकते | ह | 

म. म. आयेमुनि--(राये) ऐश्वर्यप्राति के लिये। 

श्री पाद--उन्नति के लिये । 

गीता में इस मन्त्र की छाया--(सुपथ) अग्नि-ज्योतिः |८।|२४। 
पुनश्चभूयो5पि | १।३९| इति (काण्व. १८) १६ | इति। 


सतरहवां मन्त्र ँ 
पृष्ठ २७ हिरिण्मयेनेति--काण्व में पूर्वाद्ध १षवां और उत्तराद्धं 
पाठभेद से ईद वां है। 


अग्ने नय! यह मन्त्र ऋ १॥१८९॥)१। यजु--माध्यन्दिन ५३६॥७ 
४२३।॥ ४०।१६। काण्व ४०।१८॥ ते सं. १,१,१४, ३; ४,४ ३,१॥ ते. ब्रा. २, 
4,२,३; ते. आ. १,८,८ काठक सं, ३,४; ६,३१०; शत. ब्रा. १४,८,३५१; 
है. उ., १,१७५; में आया है। इस मन्त्र के भिन्न-मिन्न स्थलों पर अगिरस, 


सत्य, दुष्यढाथर्वण, स्वयभू मनु और दीधतमा द्रष्टा होने से पांच ऋषिं 
है। बन्धुः। 
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पदार्थ--(हिरिण्मयेन) सोने के (पाश्नेण) पात्र से (सत्यस्य) 
सत्य का ( मुखम्‌ ) मुख ( अपिदितम्‌ ) ढका हुआ है। (यः) 
जो (असो) बह (आदित्ये) आवित्य में (पुरुषः) पुरुष है। (स) 
वह (असो) प्राणों में अहम्‌ मैं हूँ। (ओम) रक्षक (सं) आकाश 
की तरह व्यापक (त्रह्म) ब्रह्म है ।१७। 
भिन्न-भिन्न भाष्य तथा टीकाओं का संक्षिप्तार्थ 
उवद--भादित्य की उपासना कही है--यद्यपि ज्योतिर्मय रशिमियों के 
मण्डल से (सत्यस्य) भविनाशी पुरुष का ( सुखम्‌ ) शरीर 
( अपिहितम्‌ ) ढंका हुआ है। तथापि (यः) जो (असौ) वह 
(आदित्ये) आदित्य में (पुरुष) पुरुष योगियों का लक्ष्य है (स) वह 
(असौ) वह ( अहम्‌ ) में (अस्मि) हूँ, इस प्रकार जान कर उपासना 
करे | (ओों) यह परमेश्वर का नाम कहा है ( खम्र्‌) भाकाश यह उसका 
रूप बतलाया, कि (ब्रह्म) ब्रह्म आकाश के समान व्यापक है | उसका 
ध्यान करे । 
महीधर--ज्योतिर्मय मण्डल से आदित्य मण्डल स्थित अनादि पुरुष का 
शरीर ढेका हुआ है, तथापि जो वह प्रत्यक्ष आदित्य मण्डल में पुरुषा- 
कार प्राण और बुद्धि स्वरूप से समस्त जगत्‌ में पूर्ण है। वा पुरि८ 
मण्डल में+शयन-वास करने से पुरुष; मण्डल में है, वह प्रत्यक्ष 
कारण-कार्य संघात वाला में हूँ | ऐसे उपासना करे । (ओं) ब्रह्म का 
नाम है और (खं ब्रह्म) आकाश की तरह व्यापक ब्रह्म का 
ध्यान करे । यद्यपि ब्रह्म चेतन और आकाश अचेतन है। तथापि 
आकाश के साथ व्यापक होने की समानता के कारण ख॑ ब्रह्म कहा 
है। भों का जप और ध्यान करे | सूर्य मण्डल में स्थित पुरुष में 
ही हूँ | इस प्रकार अमेद से उपासना करे ।१७| 
श्री ब्रह्मानन्द्‌--( दिरण्मयेन पाश्रेण) तीक्षण ज्योत्ति से व्याप्त होने के 
कारण (सत्यस्य मुख) ब्रह्म के पास नहीं जाया जा सकता | हे 
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भास्कर । अपनी किरणों के जाल को हटा और मुझे सत्य लोक में 
ब्रह्म के पास जाने के लिए रास्ता दे | हे अच्युत में तुझ से नौकर 
की तरह भ्राथेना नहीं कर रहा, किन्तु मैं तेरा अपना स्वरूप हूं। 
क्योंकि में अह्म हूं--और आप भी ब्रह्म हैं। हम दोनों सदा से एक 
हैं। (योडसावादित्ये पुरुषः ) जो वह क्षादित्यमण्डल में अपनी 
पूर्णता के कारण पुरुष कहलाता है। ( सो5सावहम्‌ ) तथा देह, इन्द्रिय 
तथा बुद्धि का साक्षी है। वह मैं स्वयं ही हूं | (ओं ख॑ ब्रह्म ) परम 
सत्यस्वरूप ब्रह्म मेरी रक्षा करे । 
ञ्री रामचन्द्र---(हिरण्मयेन) प्रकाशमय (पात्रेण) विम्ब से (सत्यस्य) बह्म 
का ( मुखस्‌) प्रधान रूप (अपिहितम्‌) आच्छादित है, क्र्थात्‌ सभी 
मनुष्यों को ज्ञात नहीं, तथापि (योड्सौ) जो प्रसिद्ध वह साधारण 
मनुष्यों से परोक्ष (आदित्ये पुरुषः ) भादित्यमण्डल में स्वप्रकाश 
समस्त शक्तियों का आधार सभी दशरीरों में बसने के कारण पुरुष 
कहलाता है (सो5सावहम्‌ ) वह ही क्थवा वह यह सब के अति 
समीप ग्रत्यक्ष में हूं | श्रुति बतलाती है कि पुरुष में और जो आदित्य 
मण्डल में है, वह एक ही है | ओश्म्‌ ख॑ ब्रह्म । ओंकार का वाच्य 
आकाश के समान व्यापक बह्म में ही हूं ।१७। 
पद्गिम्बरानुचर--जो आदित्यमण्डल में पुरुष है। उस परमेश्वर का 
अंश होने से मैं भी वही हूं। भेद तो उपाधि से है, उसके दूर होने 
से भेद स्वयं मिट जाता हे | 
श्री जयदेव--( हिरण्मयेन ) सब के हृदयग्राही हित कौर रमणीय 
ज्योतिर्मय (पात्रेण ) पालक द्वारा (सत्यस्य ) सत्य आत्मा और 
परमात्मतत्व का ( भपिहितम्‌ ) ढका हुआ (मुखम्र्‌ ) खोला जाता है 
(यः ) जो (सौ ) वह (भादित्ये ) सूर्य अर्थात्‌ प्राण में ( पुरुष: ) 
पुरुष शक्तिमान्‌ प्रकाशकर्ता है (असी अहम) वह ही में हूं। (ओश्म्‌) 
१. अत्यवत्तां नव याचे, स्तररूपोडह॑ तवाच्युत । 
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सब संसार का रक्षा करने हारा, वह 
अनन्त और आनन्दमय है भौर यही ( जा मी, अर 
कै * 9 9 व म॑ सब 
से बड़ा है ।१७| क्थवा--ढकने से जैसे वस्तु छिपी रहती है | उसी. 
प्रकार ज्योतिम॑य पदार्थों से मुझ से परमशक्ति का सत्‌ पदार्थों में 
विद्यमान सत्य स्वरूप छिपा है | दृष्टान्त के रूप से जो महान्‌ शक्ति 
सूर्य में विद्यमान है, वही में हूं | (काण्व पूर्वाडे।५ ७|) ॥१७॥ इति। 

गीता में छाया-यद्यप्येते न पश्यन्ति ।१।३८। घूमेनाव्ियते |३।३८॥ 
इति ( हिरण्मयेन पात्रेण सत्यस्यापिहित॑ मुखम्‌ ) इस माध्यन्दिन पाठ: 
के आगे काण्त में यों पाठ है-- 

काण्व पाठ--तत्त्वं पूषन्नपाबृणु सत्यधर्माय दृष्टये १५ . 
पदार्थ--हे (पूषन्‌ ) जगत्‌ पोषक ( तत्‌ ) डसे (त्वम्‌ ) तू 

( सत्यधर्माय ) सत्यधर्म के (दृष्टये) दर्शन के लिये (अपाबणु ) 

दूर हटा दे ।१७ 

आनन्दभद्व -- रुत्यु के समय उपासक अम्ृतत्व प्राप्ति की आदित्य से 
याचना करता ह । हे (पूषन्‌ ) हमारे पोषक सूर्य ! (हिरण्मयेन पात्रेण). 
ज्योति के क्षाघार भूत आदित्य मण्डल ने (सत्यस्य मुखम्‌) ब्रह्म के 
द्वार को (अपिहितम्‌ ) बन्द किया हुआ है। अतः (तत्‌) उसे 
(त्वम्‌ ) तू (सत्यधर्माय) सत्य जो तू है, उस तेरी उपासना से में सत्य 
धर्म हो गया हूं (अर्थात्‌ सत्य ही है, धर्म जिस का ऐसाजो मैं हूं) 
मेरे लिये अथवा सत्य धर्म के (दृष्टये) दर्शन के लिये (तत्‌) उस द्वार 
को (अपाबृणु ) खोल दे । 

अनन्ताचार्य--अधिकारी शिष्य के लिये परमात्मा का निरूपण कर उस 
का साक्षात्कार मोक्ष में साधन है। यह पीछे कहा गया है, पर वह 
साक्षात्कार श्रवण मात्र से नहीं हो जाता और न ही साक्षात्कार मात्र 


मा नि ५, ज्र 
). माध्यन्दिन पाठानुसार यहां पर यह उपनिषद्‌ समाप्त हुई । 
३. यद्दा व्यत्यय;--- सत्यधर्माय > सत्यधर्मस्य इति आनन्दभ्ट । 
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से मोक्ष मिल जाता है, किन्तु मोक्ष-प्राप्त भगवदनुग्रह से ही होती 
है । इसलिये जिन्होंने श्रवण-मनन कर लिये हैं, उन्हें साक्षात्कार 
के लिये और जिन्होंने साक्षात्कार कर लिया है, उन्हें मोक्ष प्राप्ति के. 
लिये भगवत्‌ प्राथना करनी चाहिये । यही बतलाने के लिये कहा 
है--( हिरण्मयेन ) तेजोमय (पाल्नेण) सूर्यमण्डल से ( सत्यस्य )' 
क्ादित्यमण्डलस्थित अविनाशी पुरुषोत्तम श्री भगवान्‌ का ( मुखम्‌ )' 
लीलाविग्रहस्वरूप (अपिहितम्‌) ढका हुआ है। (पूषन्‌) हे भक्त. 
पोषक परमात्मन्‌ ! ( सत्यधर्माय ) सत्य ज्ञान आनन्दात्मक तेरे रूप को 
जो धारण करता अर्थात्‌ चिन्तन करता है । उस सत्यधर्म भक्त के: 
(दृष्टये) दशन अर्थात्‌ साक्षात्कार के लिये (तत्‌) डस मुख को (त्वम), 
तू ( अपाबृणु ) खोल दे | 

अद्वैत श्री शंकराचार्य-मप्रवृत्ति और निशृत्ति इन दो मार्गों का वेद: 
में बर्णन है (आत्मैवाभूद्विजानतः) इससे निबृत्ति मार्ग के विषय में 
बतलाया है, पर जो जीवन का मोह नहीं छोड सका उसे मरणपश्रैन्त 
कम करने को कहा कि (अविद्या)-कर्म से मृत्यु को तैर-जीत कर 
(विद्या) देवताज्ञान से अम्भृतत्व को प्राप्त करता है | अब वह अम्रृतत्व, 
किस मागे से प्राप्त होता है, यह बतलाते हैं ]। 

: यथोक्त कर्म करने वाला रूत्यु समय आने पर आदित्यमण्डलस्थ 
आत्मा से आत्प्राप्ति के द्वारा की याचना करता है. (हिरण्मयेन) 
ज्योतिमय ढकने से आदित्य मण्डलूस्थित ब्रह्म का द्वार ढंपा - छिपा. 

हुआ है। हे पूधन्‌ ! सत्य की उपांसना के कारण सत्य ही जिसका 
धर्म है ऐसा जो में सत्य धर्म हूँ, मेरे लिये अथवा यथार्थ धर्म 
का अनुष्टान करने वाले के (दृष्ये) देखने को (त्वम्‌ ) तू (तव्‌ )' 
उस ढकने को अपनी उपलब्धि के लिये (अपाबृणु) हटा दे ॥१७॥ 


). नायमात्मा प्रवचनेन लभ्यो न मेधया न बहुना श्रुतेन । 


यमेवैष बृणुते तेन लम््य; | कठ ।२॥२३॥ 
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'विशिष्टाद्वैत--भगवान्‌ से समाधि के प्रतिबिन्ध की निवृत्ति के लिये 
प्राथंना करता हे--(सत्यस्य) जीव का ( मुखम्‌ ) मन (हिरण्मयेन) 
रागात्मक (पात्रेण) पात्र परमातव्मविषयक बृत्ति का प्रतिबन्धक अथवा 
(हिरण्मयेन पात्रेण) कर्माघधीन भोगसमूह से ( अपिहितम्‌ ) ढंका 
हुआ है | ( तत्‌ ) उस जीव के मनको ( पूषन्‌ ) आश्रितों का पोषण 
करने वाले ! (सत्यस्य) जीव के (धर्माय) धर्मरूप ब्रह्म के (दृष्टये) 
दर्शन के लिये ( त्वम्‌ ) तू (अपाब्णु) उस पर्दे को दूर करदे |१५॥ 

जुद्धाद्वेत--(काण्व- क्रम से पिछले १४वें मंत्र में 'सम्भूत्याम्नतमइनुते” कहा 
है | उस अमृत का उपभोग किस प्रकार किया जा सकता है यह बत 
लाते हैं, कि गोपियों की भान्ति. श्री पुरुषोत्तम के विरहानुभव करने पर 
ही अम्गृत का आस्वादन हो सकता है) | (पूषन्‌ ) हे पुष्टि-अनुग्रह करने 
वाले कृपाल भगवन्‌ ! (हिरण्मयेन) स्वर्ण के (पात्रेण) मुकुट से (आ) 
कुछ थोड़े से ( पिहितम्‌ ) ढ़के हुए (सत्यस्य) श्री पुरुषोत्तम अपने 
( तत्‌ ) उस अनिरवैचनीय (मुखम्‌ ). मुख को (सत्यधर्माय) सत्यरूप 
आपका अंश होने से धर्मभूत मुझ जीवात्मा पर भनुग्रह करने के लिये 
(त्वम्‌ ) आप (दृष्टये) प्रत्यक्ष इन आंखों से दर्शन के वास्ते (अपाबृणु) 
प्रकट कीजिये | 


द्वैत--अधिकारी शिष्य के लिये परमाव्मस्वरूप का निरूपण करके उसका 


साक्षातकार मोक्ष का साधन पीछे कहा है, परन्तु वह ईइवर का 
साक्षात्कार श्रवणादिमात्र से नहीं होता और न ही मोक्ष साक्षात्कार 
'मात्र से, जैसे राजा के द्शनमात्र से ही कैदी नहीं छूटजाता | छूटने 
. के लिये उसे प्रार्थना करनी पड़ती है वा राजा स्वर्य॑ कृपाछ हो जाय 
तब छूठता हँ। इसी प्रकार मोक्ष-प्राति भी केवल साक्षात्कार से नहीं 
होगी, किन्तु उस के लिये भगवत्‌ प्रसाद की आवश्यकता होती है । 
इस लिये श्रुति प्रार्थना करने को कहती है। अत: जिसने श्रवण-मनन ह 
कर लिये हैँ, उसे साक्षात्कार के लिए और. साक्षात्कार कर छेने वाले 
को मोक्षप्राप्ति के लिये प्रार्थना: करनी चाहिये । (हिरण्मयेन) तेजोमय 


0वा॥60 ५शा। (व्वा5उ०वााहश 


विविधमतभावसंग्रहोपेता ९र 


सूर्यमण्डल से सत्यस्य सद्‌गुणपूर्ण विष्ण का विग्नह शरीर ढपा हुआ: 
है । (पूषन) हे पूर्ण परमेश्वर आप उसे (सत्यधर्माय) ब्रह्म को हृदय में: 
धारण करने वाले मुझ भक्त के देखने के लिये खोलदें ।१५| 

मे. म. आयंमुनि--सुवर्णरूप ज्योतिर्मय ढ़कने से सत्य का मुख ढका 
हुआ है ( पूषन्‌ ) हे सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड के पोषक परमेश्वर ! उसको तू, 
सत्यधम के दर्शन के लिये खोल दे ? 

(भाष्य)--वित्तेषणा रूप पात्र से जिन के लिये ब्रह्म का स्वरूप ढका हुआ 
है। इनकी मोहनिव्वत्ति के लिये इस मन्त्र में प्रार्थना की गई है, 
कि परमसात्मन्‌ ! हमारे मोह को निवृत्त करो ताकि हम आपके दशेन 
करें | हिरण्मय पात्र यहां सब प्रकार के छोभ का उपलक्षण है। 
अतः परमात्मस्वरूप के जिज्ञासु को किसी प्रकार का प्रछोभन न. 
होना चाहिये [१५| 

महामहोपाध्याय श्रीदेवराज--धन के छोभ से सच्चाई का मुंह बन्द है ॥ 
(पूषन्‌) हे सब जगत्‌ को पालने वाले परमेश्वर ! तू इस. पर्दे को दूर 
हटा दे जिस से मुझे सच्चाई और धर्म ( कर्तव्य ) दीखने लगे |१५॥ 

पृष्ठ २७ पर आये काण्व शाखा के १६वें मन्त्र का अर्थ-- 
पदाथ--( पूषन्‌ ) पोषक ( एकषें ) एक माज्न साक्षात्‌ द्रश 

( यम ) नियामक ( सूर्य ) प्रकाशक (प्राजापत्य) प्रजा के स्वामी 

( व्यूह रइ्मीन समूह ) फेलने वाली किरणों को इकट्ठा कर 

( यत्‌ ) जो (ते) तेरा ( कल्यणतमम्‌ ) बहुत ही कल्याणकारक 

सोम्य (रूपम्‌ ) रूप है ( तत्‌ ) डख तेजोमय रूप को 

(पश्यामि) में देखूं । (यः) जो (असौ) वह प्रसिद्ध (असौ) वह 

(पुरुषः) पुरुष है (स ) वह ( अहम ) में ( अस्मि ) हूं ।१६। 

अद्वैत--जगत्‌ के पोषक ! (एकर्ष) अकेला चलने वाले सब के नियामक 
(सूर्य) प्राणों और रसों को स्वीकार करने वाले (आजापत्य) प्रजापति 
के पुत्र सूथे अपनी किरणों को दूर कर और अपने तपाने वाले तेज 
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को शान्त कर जिस से तेरा जो कल्याणतम भ्षति सुन्दर रूप है, 
उसे तुझ आत्मा की कृपा से देखता हूं । किन्तु यद्द बात में सेवक 
के समान नहीं याचना करता, क्योंकि जो व्याह्मतिरूप भक्लें वाछा 
आदित्य मण्डल में पुरुष है, पुरुषाकार होने से वा प्राण और बुद्धि- 
रूप से समस्त जगत्‌ को पूर्ण किये हुए है, वा जो दरीररूप पुर 
में शयन करने के कारण पुरुष है, वह में हूं |३६। 
आंकरानन्द्--जो तेरा प्रसिद्ध ज्योतिर्मम स्वभाव वाला ( कल्‍्याणतमम्‌ ) 
आनन्दमय (रूपम्‌) रूप है। उस तेरे रूप का साक्षात्कार करता 
हूं । द्रष्टा तथा दृश्य का भेद मिटाने के लिये कहा है, जो प्रसिद्ध, वह 
भादित्य मण्डल में परोक्ष है वही शास्त्रदृष्टि से प्रत्यक्ष परिपूर्ण 
पुरुष में हूं |१६॥। 
विशिष्टद्धत--( पृषन्‌) आश्रितों के पोषक (एकर्ष) अद्वितीय अतीन्‍्द्रिय 
द्ृष्टा (यम) सर्वान्तर्यामी (सूर्य/ अपने उपासकों को प्रेरणा करने 
वाले (आजापत्य) जीवों के अन्तःकरण में वास करने वाले अथवा 
विष्णु (रइ्मीन) अपने दिव्य दर्शन को रोकने वाली किरणों को 
(ब्यूह) हटा और (तेजः) जो दर्शन में सहायक प्रभा है, उसे (समूह) 
न बह जिससे ( यत्‌ ) जो (ते) आपका (कल्याणत्म॑ रूप) बहुत 
सादर्यादि गुणयुक्त कल्याणकारक शुभ रूप है। उसे मैं (पश्यामि) 
देखूं । ( यत्‌ ) जो (असौ) वह प्रसिद्ध पुरुष है (स) वह (असो) वही 
आप ( अहम) नामक अन्तर्यामी परमेश्वर हैं | यहां 'अहं? पद का जीव 
नहीं, किन्तु अन्तर्यामी परमेश्वर अथ ही है | | 
श॒द्धाद्वैत--पृष्ट कहते हैं, भगवतक्ृपा को (पूषन्‌) पृष्टि के देने वाले 
-....'कर्षे) सर्वव्यापक होने पर भी हम भक्तों को दर्शन न देने के कारण 
"* अनन्दगिरि--एप एतस्मिन मणडले पुरुषस्तस्य भूरिति शिरः भुवरिति 


बाहू द्वौ स्वरिति प्रतिष्ठा दे । व. ५५।३। व्याहृति--उसपुरुष का भूः 
शिर, भुवः बाहू, स्व पाओ* हैं। 


२. सोहमस्मीत्यत्रे व्याहरत्ततोह्हज्ञाम अभवत्‌ । वृ. उ १४१॥ 
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विविधमतभावसंग्रहोपेता ६५० 


अकेला असहाय छोड जाने वाले (यम) विरह की यातना देने वाले 
(सूर्य) वियोग के ताप से तपाने वाले ( प्राजापत्य ) प्रजा की रक्षा के 
'लिये अहम द्वारा प्रार्थना करने पर अवतार छेने वाले (व्यूह रइमीन्‌) 
प्रकाशमय देह को इन्द्रियातीत अव्यक्त रूप को साकार वना कर 
(तेजः) अपने दिव्य रूप को (सम्‌-+ऊह) तर्क का विषय बनाइये, 
अर्थात्‌ अपने अज्ञेय रूप को ज्ञेय बनाइये । (यत्‌ ) जो (ते) तेरा 
परमकल्याण कआानन्दप्रद रूप है। उसे में (पश्यामि) देखना चाहता 
हूं। (यः) जो शास्त्रप्रसिद (असौ) वह निराकार तथा (असौ) वह 
साकार ( पुरुषः ) पुरुष ( सः ) वह ( अहमस्मि ) मैं हूं । जीब और 
ईइवर भिन्न २ होने पर भी विरही,भक्त ध्यान करते २ अपने को 
तद्बूप मानने छगता है |३६। 
द्वैल--( पूषन्‌ ) पूर्ण परमाव्मन्‌ ( ऐक+ऋषे ) प्रधान ज्ञान स्वरूप विष्णु 
(यम) नियामक हरि (सूय, सूरि- बुद्धिमान्‌ वा देवों को प्राप्त 
होने योग्य, होने पर भी (आजापत्य) हिरण्यगर्भ से विशेष प्राप्त 
होने वाले ( रइ्मीन्‌) जीव के स्वरूप ज्ञान का (व्यूह ) निर्णय कर 
(तेज:) वाह्म, वृत्तिरूप ज्ञान को (समूह) समट दे। यत्‌ जो 
(ते) तेरा कल्याण का कारण रूप है (यः) जो (जैसौ) श्राणों में 
स्थित (असौ) वह (अहम) कभी हीन न होने वाला सदा एकरस 
रहने वाला वा (अहम्‌-अ-+हा) अहेय कभी न त्यागने योग्य (अस्मि) 
१. एकशंब्दस्य प्रधानवाचकत्वे <“ऋष्‌ ज्ञाने इत्यत: । 
२. सूरिशब्दोपपदस्य यांते रूप॑ ज्सूये सूरिगम्यत्वात्‌ । 
३. असु दब्दस्य सप्तम्यामिदमिति। अउु शब्द: प्राणवाचक: तस्य सप्तमी असाविति 
कि बह या । योञ्सौ प्राणे स्थितः पुरुष: । इति रघुनाथतीर्थ: । 
* अह शब्दनाहेयत्वलाभप्रकार॑ सृचयति---न-हीयत इति अनेन नज्‌ पूर्वात्‌ः 
ओहाकू-स्थागे इत्यस्मात्‌ अहम । 5 
५. अस्मि शब्दात्‌ सत्वेन प्रमितत्व॑ कथ॑ लभ्यत इत्याह---9असू-भुवि */माड़्‌ 
मान इल्याभ्यां डिग्रत्यये, द्वितीयधातो ष्टिप्रत्यये अस्मि इति श्रीरघुनाथतीर्: । 
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इंशावास्योपनिषत, | 


कर मनचार लुण) पलेहर का (शरण शा) समस यह 
के अस्तित्व का साप करने घाला परमेइवर है (तत्‌) उस (ते) तेरे 
रूप को तेरी छुपा से देखे ।१९। (१७ मध्य) के 
श्री ब्रह्ममुनि--शरीर में एकाकी चेतनज्ञाता, इन्द्रियों कर हक के 
नियमन करने वाले, प्रजापति परमेश्वर के पृत्र-सूर्यरूप-जीवात्मन, त्तू 
फैलने वाली रश्मियों शक्तिबृत्तियों को एकत्र कर, पुनः तेरा जो अत्यन्त 
कल्याणमय रूप तेज है। उस तेरे तेजोरूप को में देख सकूं और 
कह सकूं कि जो अमुक-अमुक पुरुष--चेतनात्मा है, वह में हूँ ।१८। 
प्रो. राजाराम--मैं तेरे उस कल्याणतमरूप को देखता हूँ. (यो5सावसी 
पुरुषः सो5हमस्मि) जो वह, वह पुरुष (सत्यत्रह्म) है वह में हूँ । 
टिप्पण--यह अभेद भावना दिखलाईं है। उपासक को चाहिये कि 
अपने उपास्य के रंग में इस तरह रंगा हुआ हो कि दुईं सर्वथा जाती 
रहे । यह वचन प्रेम के अतिशय को प्रकट करते हैं । वास्तव में वह 
प्रेम क्या जिसमें दुईं बनी रहे । इसी अभिप्राय से यहां अभेद कहा 
हैं। स्वरूप की एकता के अमिप्राय से नहीं ।१६। प्रो. राजाराम | 
गीता में इस मन्त्र की छाया--य्रमः संयमतामहस्‌ | १०२९। ममै- 
वांशो जीव-छोके।३५|७। ब््मणो हि प्रतिष्ठाउहम्‌ | $४।२७। इति १७ । 
श्री रघुनाथदत्तेन बन्घुना ज्ञान-वृद्धये। 
ईश-प्रन्थस्य भाष्याणां सक्षिप्ताथ: प्रदर्शित:॥१॥ 
साफल्यं लप्स्यते होष सच एवं परिश्रमः । 
अधीत्यैन॑ जनाश्रेत्स्युवेदान्ताथबिमशिनः ॥२॥ 
4 समाप्तोष्य॑ ग्रन्थ: 
आप किक ब दल ह अपनी-अपनी कह्पनानुरूप जो-जो फल 
रण मी अपनी-झपनी पा कुछ थोड़े ल्‍ अंशां से परिचय प्राप्त कर सवेसाधा- 
उन्हीं पुस्तकों से करें हक अशुकूर उन भाष्य वा टीकाओं का रसास्वादन 
किसी पक्षपात वा किसी के ३५३ से भने यद द्वितीय भाग लिखा है। 
| ; .. * पक्ष-पात के लिये नहीं लिखा । बन्धु:। 


९६ 
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5 
ठाकुरदत्त शर्मा धर्माथ ट्रस्ट 
यह टस्ट १९०३७ में श्री पं० ठाकुरदत्त जी ने अपनी ही चल- 
अचल सम्पत्ति में से वक्षफ कर के चलाया था जो भी प्रकार 
अपना काये कर रहा है । इस समय मिम्नलिखित सम्पत्ति हे । 


॥२५. न 
१. चैद्यकोन्नति तथा चिकित्सा सहायतार्थ 92098 - 4-0 
२. शिल्पोन्नति के वास्ते 43]963 - 7- 9 
३. सम्बन्धियों की सहायतार्थ 32439 - 5- 7 
४. वेदप्रचार तथा जनता की शारीरिक 
अध्यात्मिक एवं सामाजिक उन्नति निमित्त 3545-8- 23 
५. अनाथों असहायों और निराश्चितों के सहायतार्थ 37706-2 -. ७9 
६. विद्या-प्रचारार्थ 52334-4- 4 
७. रिजव फण्ड 72077-6- 3 
८. गुरुकुछ रिसर्च पीठ ( ट्स्ट बनने से पूर्वका ) | 
९. नकोदर के निर्भनों की सहायतार्थ ] 2000 -0- 0 
१०. प्याऊ फण्ड : ४ 4229-77 +- 0 
११. जनरल चेरिटी फण्ड (विविध घर्माथ कार्य ) 55403 -4- 6 
१२. सिलाई-मशीन फण्ड | 4435-5+- 0 
१३. कार्यालय व्यय फण्ड ।476-42- 6 
3४. आर्य प्रतिनिश्रि सभा को वेदानुसन्धाना्थ 00000-0- ०0 


627949- - 0 


हीरानल्‍्द्‌ शमो 
मन्‍त्री ठाकुरदत्त शर्मा धमार्थ ट्स्ट 
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सूचना लि 
अम्र॒तधारा के आविष्कारक परज्य श्री पँ० लक ञ्क 
वेद्य जी ने दीन-अनाथों की सहायता, शिक्षा इख वंदिक- । 
प्रचार के लिये “ठाकुरदत्त शर्मा धर्माथ हूस्ट नाम की एक संस्था 
स्थापित की हुई है। जो सन्‌ १६३५ से जनता की सेवा में 
तत्पर है। | 
उस टूस्ट की ओर से कुछ पुस्तकें बिना मूल्य या नामसात्र 
मूल्य पर दी जाती हैं | बिना मूल्य की पुस्तकों क्के लिये पोस्टेज 
के एक पुस्तक के लिये ->) ओर तीनों के लिये >) के टिकट 
भेजने पर और मूल्य की पुस्तक वी. पी. पी. द्वारा मंगवाने पर 
मिल सकती हैं. । 
पुस्तकों के नाम 
१, ऑंकार उपासना (लेखक श्री स्वामी सत्यानन्द जी महाराज्ष) 
. बिना मुल्य । 
२. सदाचार-शिक्षा (लेखक श्री प॑. ठाकुरदत्त शर्मा जी वैद्य अमृत- 
धारा) बिना मूल्य । 
३. क्या रामसेना बन्दर थी? (लेखक श्री प॑. रघुनाथदृत्त 
बन्धुः) बिना मूल्य । 
४. #ाज्ब्जगगएं]8५४. ( [7४॥5]80९0 ०79. $50ए७वागा। 
शिपय्गाक्षाएंव 545७4 है. 8.) 7२६, ]/8 - 


यह श्री १०८ स्वामी दयानन्द गी आय्योभिवि 
का अंग्रेज़ी अनुवाद है । इसी में संध्या के तह 
इ | मन्त्रों का भी 
अंग्रेज़ी अचुवाद है ओर आवश्यक स्थलों पर व्याख्या भी है 
ओर श्री स्वामी जी की संक्षिप्त जीवनी भी दी है। यह २७० प्र 
' पुस्तक है । अंग्रेज़ी जानने वालों को यह अवश्य पढ़नी चाहिये। 

मिलने का पता--.. । 


मन्त्री ठाकुरदत्त शर्मा धर्मार्थ ट्रस्ट देहरादून (उत्तर प्रदेश) 
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